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Сфинксъ Теософіи. 
Лекція А. Везантъ. 


Египетскій сфинксъ долженъ быть хорошо знакомъ всфмъ 
вамъ, знающимъ его по изображеніямъ или видфвшимъ его въ 
дЪйствительности. На меня, какъ я думаю и на многихъ изъ васъ, 
всегда производилъ впечатлЪн!е какого-то очарованія этотъ вели- 
чественный сфинксъ, такой невозмутимый въ своемъ спокойствии, 
такой безмолвный и вмЪстЬ съ тъмъ такой выразительный, со 
всею мудростью вЪковъ, начертанной на его безстрастномъ лиц. 

Кто изъ васъ, глядя на него, не чувствовалъ очарования тайны, 
кроющейся въ этихъ мудрыхъ глазахъ, въ этихъ крЪпко сжатыхъ 
устахъ? Кто изъ васъ, глядя на него, не отдавался мечтамъ о томъ, 
что можетъ быть онъ и могъ бы дать отвЪты, разрьшающе многія 
загадки міра... 

Я думала иногда, что то ученіе, которое многимъ кажется 
такимъ необычайнымъ, которое пришло къ намъ съ востока, хотя 
принадлежитъ не только востоку, но мысли всЪхъ странъ и всЪхъ 
вЬковъ, та всеобъемлющая мудрость, которой мы дали названіе 
Теософіи, заключала въ себф большое сходство съ этимъ изва- 
яніемъ сфинкса: то же обфщане разрЪшить тайну и то же мол- 
чаше въ отвЪтъ на вопросы міра. Но пришло время, часъ про- 
билъ, и молчаніе, которое не прерывалось въ теченіе многихъ и 
многихъ вЪковъ, теперь нарушено. И я сегодня хочу попытаться 
начертить хотя нЪсколько лнній изъ того, что этотъ сфинксъ Те- 
ософіи выдалъ изъ неразгаданныхъ міровыхъ тайнъ. 

Теософія—такое обширное поле, охватывающее одновременно 
и всю человЪческую жизнь, и философію, и науку, и религію, что, 
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говоря о ней, мнЪ приходится ограничиться лишь самыми общими 
чертами; но я все же надЪюсь, что даже этотъ бЪглый очеркъ 
сможетъ настолько заинтересовать нЪкоторыхъ изъ васъ, что вы 
захотите сами восполнить тЬ стороны, которыя въ лекціи оста- 
нутся незатронутыми. 

Многіе изъ насъ, несмотря на привычку къ серьезному труду, 
убЪдились, что многіе годы внимательнаго изученія могутъ при- 
вести лишь къ порогу того всеобъемлющаго ученія, о которомъ я 
буду говорить сегодня. 

ТЪмъ боле у незнакомыхъ съ ученіемъ, неизбЪжно, оста- 
нется много открытыхъ вопросовъ, на которые короткая лекція 
не сможетъ дать отвЪта. Многое можетъ поразить васъ, многое 
можетъ показаться невозможнымъ. Только серьезно и глубоко 
изучая предметъ, можно надЪяться получить объясненіе хотя бы 
нЪкоторыхъ изъ проблемъ, которыя я хочу развернуть передъ 
вами. 

Въ моемъ сегодняшнемъ очеркъ я хочу попробовать дать 
вамъ понятіе о томъ, что Теософія говоритъ: 1) о вселенной, 
2) о человЪкЪ и его судьбЪ и 3) объ обязанностяхъ человЪка. 

СдЪлавъ очеркъ философіи вселенной, очеркъ судьбы чело- 
вЪчества и очеркъ этической системы, я надъюсь оставить въ ва- 
шихъ умахъ опредфленное впечатлЪніе, которое можетъ побудить 
кого либо изъ васъ пойти дальше и искать самому. 

Итакъ, вачнемъ съ того, что Теософія говоритъ намъ отно- 
сительно вселенной, какой взглядъ на вселенную выдвигаетъ она 
передъ нами, въ какомъ направленіи ведетъ она нашу мысль, 
когда мы сгалкиваемся лицомъ къ лицу съ задачами существова- 
шя. Для теософа вселенная—выдыханіе вЪчной и всеобщей жизни. 
Поражало-ли васъ, что вездЪ въ природЪ можно замЪтить ритмъ? 

Если вы обратитесь къ низшимъ формамъ жизни, къ тЬмъ 
маленькимъ инфузоріямъ, изученіе и изслЪдованіе которыхъ до- 
ступно намъ лишь подъ микроскопомъ, то даже и здЪсь, наблю- 
дая эти точки одушевленной матери, вы подмЪтили ритмъ выды- 
ханія и вдыханія, который составляетъ суть жизни этой низшей 
формы существованія. 

И тотъ же ритмъ, который наблюдается въ низшихъ фор- 
махъ, вы найдете вездЪ во вселенной. Всюду вы увидите подъемъ 
и падеше, расширеніе и сжатіе, приливъ и отливъ-—будете ли вы 
наблюдать міры или атомы. И для теософа вся вселенная, какъ 
цЪлое, пульсируетъ такъ же ритмично, какъ и малЪйшая ея часть. 
——- ян всеобщей жизни—есть вселенная; вдыхан!е— есть исчез- 
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новеніе этой вселенной. И такъ на всемъ протяжени безконеч- 
ныхь вЬковъ вфчной жизни, которая простирается позади и впе- 
реди насъ, мы найдемъ выдыхан!е и вдыханіе всего сущаго, обра- 
зованіе и исчезновеніе вселениыхъ. 

Но, хотя мы и можемъ изучать вселенную, познать источникъ 
ея періодической жизни мы не можемъ. Мы не имЪемъ такихъ 
словъ, которыя въ примЪненіи къ этому Центру и Источнику всего 
существующаго не были бы противорфчивыми и непонятными. 
Мы не можемъ говорить о Немъ, какъ о жизни, потому что жизнь 
есть лишь одинъ изъ Его видовъ, Онъ же есть Все. Мы не мо- 
жемъ говорить о Немъ, какъ о разумЪ, потому что разумъ есть 
одинъ изъ его аспэктовъ, Онъ же есть Сущность всего. Передъ 
Непознаваемымъ человфческая мысль можетъ лишь умолкать... 
Вообразите себ, что одна изъ тфхъ инфузорій, о которыхъ я 
говорила, начнетъ объяснять другимъ инфузоріямъ образъ мыслей 
и доводы сознательнаго человка; вы можете себ представить, 
какъ слЪпы будутъ ея попытки и какъ она будетъ сама себЪ 
противоръчить. Дальше и ниже, чЪмъ она отстоитъ отъ насъ, 
отстоимъ мы отъ Центра и Сущности жизни, и передъ Нимъ, 
передъ Всеобъемлющимъ, мы можемъ лишь молча преклоняться, 
зная, что всякая наша мысль, и всякое наше слово будетъ лишь 
дерзостью, но не истиной. 


Итакъ отъ Единаго, однимъ изъ видовъ Котораго является 
для насъ жизнь, происходитъ вселенная. 

Подумайте объ этой жизни; представьте ее себ, пробива- 
ющуюся на протяженіи бёзконечнаго пространства, и затЪмъ во- 
образите себЪ эту жизнь, дифференцирующуюся—какъ учитъ наша 
философія—на семь ступеней или плановъ *) существованія; вообра- 
зите себЪ эту жизнь, проходящую черезъ всЪ эти семь ступеней 
и становящуюся все болфе и боле „матер!альной“,—совершен- 
ный Духъ въ глубинЪ и плотная матерія снаружи,—и тогда вы 
схватите основную мысль философіи: семь плановъ существованія 
и семь серій организмовъ, приспособленныхъ къ тому, чтобы оби- 
тать иа каждомъ изъ плановъ, и семь порядковъ сознанія, соот- 
втствующихъ каждому изъ нихъ. И повсюду во вселенной вы 
найдете это основное понятіе: семь ступеней бытія, величайшая 
духовность вверху и величайшая матеріальность внизу, и между 
этими двумя полосами духа и матери заключены всевозможные 
развивающіеся виды существованія, при чемъ каждой изъ семи 


*) „Планъ“ переводится нами обыкновенно словомъ „сфера“. 
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ступеней бытія соотвфтствуеть свой видъ проявленной жизни; 
каждая серія организмовъ приспособлена къ законамъ той сту- 
пени или того плана существованя, который служитъ ареной для 
ихъ проявленія. 

И это понятіе о семи планахъ бытя— не пустая фантазія. Не 
поражало ли васъ, что всюду вамъ приходится наталкиваться на 
число „семь“? Свфтъ заключаетъ въ себЪ семь основныхъ цвЪ- 
товъ, которые, соединившись, составляютъ единый бЪлый свЪтъ. 
Музыкальная гамма заключаетъ въ себЪ семь нотъ, а восьмая 
нота есть лишь повтореніе первой въ слЪдующей октав+. И вездЪ 
въ природ вы найдете тъ же указанія: вы найдете число семь 
въ свт, доступномъ глазу, и въ звук, доступномъ слуху; вы 
найдете его во всей вселенной, въ ея великомъ единствЪ, состо- 
ящемъ изъ семи различныхъ ступеней бытія. Разъ вы уловили 
это основное понятіе, для васъ яснЪе станетъ мысль о различи 
существъ, изъ которыхъ каждое соотвЪтствуетъ тому плану бы- 
тія, на которомъ оно живетъ, и тогда вы начнете постигать, что 
могутъ быть сознанія, подчиненныя инымъ условіямъ, чЪмъ ТЬ, 
которымъ подчиняетесь вы; что каждая ступень бытія находится 
въ соотвЪтствіи съ окружающей средой, и что если вы приспо- 
соблены къ земной матери, къ этому низшему изъ извЪстныхъ 
намъ плановъ, то на другихъ планахъ должны быть иныя формы 
жизни и иные виды сознанія, и эти иныя жизни и иныя сознанія 
не сверхъестественны, хотя и сверхчеловЪчны: они такъ же есте- 
ственны, какъ и ваши собственныя жизни и сознан я, только про- 
текаютъ они на иной ступени сознательнаго существованія. 

Принявъ эту точку зрЪнія, вы начнете познавать, какъ все- 
ленная развивается по этимъ различнымъ направленіямъ; вы уви- 
дите, какъ такъ называемый духъ, постепенно спускаясь до зем- 
ной матеріальности, снова начинаетъ подниматься вверхъ, послЪ- 
довательно освобождаясь отъ матеріи, къ свободному самосозна- 
нію и такимъ образомъ снова достигаетъ той точки, изъ которой 
исшелъ. И такъ, для насъ все существованіе есть циклъ, и самая 
цЬль существованія есть развитіе сознанія и пріобрфтеніе опыта. 
Духъ становится самосознающимъ, соединяясь съ матеріей, спу- 
скаясь въ матерію и снова освобождаясь; такимъ образомъ, про- 
ходя этотъ великій циклъ послЪдовательныхъ ступеней бытія, онъ 
собираетъ воедино все знаніе и весь опытъ, становится совер- 
шеннымъ, благодаря пріобрътенному опыту, и, наконецъ, воз- 
вращается назадъ къ исходной точкЪ со всЪмъ тЬмъ, что собралъ 
во время своихъ безчисленныхъ странствованій. Когда вы выра- 
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ботаете въ себЪ этотъ взглядъ на вселенную, когда вы отдадите 
себ отчетъ въ томъ, что вы составляете часть этого великаго 
цфлаго, что ваша индивидуальная жизнь есть частица этой вЪчно 
развивающейся жизни, что человЪчество есть отраженіе—въ ма- 
ломъ видЪ— всей вселенной, что эволюція человЪчества и есть 
великая цфль этого вфчнаго круговращеня,—тогда вы уловите 
первый проблескъ великой философ!и жизни и сдЪлаете первые 
шаги на пути того знанія, которое ведетъ насъ далеко въ гряду- 
щее и въ то же время соединяетъ въ себЪ всъ сокровища про- 
шлаго. 

Оть общаго очерка этой космической точки зрЪнія на Все- 
ленную, какъ на могучую жизнь, развивающуюся на семи ступе- 
няхъ бытія, обратимся къ человЪку, къ микрокосму, который вос- 
производитъ въ себЪ самую суть міровой эволющи, человЪку съ 
семью началами, развивающимися на семи ступеняхъ бытія, со- 
отвътствующихъ семи ступенямъ жизни Вселенной. 

Представьте себЪ человЪка какъ существо о семи началахъ, 
и каждое изъ этихъ началъ соотвЪтствующимъ различнымъ ви- 
даиъ Вселенной. Представьте седьмое, величайшее изъ всЪхъ на- 
чалъ, которое есть искры всемірнаго Духа (жизнь Жизни, Все- 
ленной въ человЪкЪ), пульсъ вфчной жизни (Ата) въ самомъ 
центрЪ человфческаго существа, и затфмъ, переходя отъ этого 
высочайшаго и наиболЪе отвлеченнаго начала человфка, вообра- 
зите себЪ человЪческій духъ, проводникъ Первоисточника, подоб- 
нымъ лампад, окружающей пламя; тотъ духъ, который въ соеди- 
неши съ упомянутой вЪчной искрой и съ высшимъ разумомъ 
(шапаѕ) человЪка составляетъ высшую тріаду, о которой такъ 
часто говорятъ теософы. Сочетаніе божественнаго элемента съ 
человфческимъ духомъ и съ высшимъ разумомъ и образуетъ ту 
истинную индивидуальность человЪка, которая существовала въ 
прошломъ и будетъ существовать въ будущемъ. ДалЪе, въ связи 
съ этими высшими тремя началами, въ человъкЪ находятся че- 
тыре низшія начала его жизни: физическое тЪло, эфирное, астраль- 
ное и ментальное, которымъ соотвЪтствуютъ: простая животная 
жизнь, страсти, эмоціи и низшія интеллектуальныя способности, 
которыя вс вы можете найти у развитаго животнаго такими же 
по существу, хотя и совершенно различными по степени. Въ 
этихъ низшихъ началахь передъ вами вся низшая и временная 
сторона человЪка, которая отъ земли исходитъ и въ землю воз- 
вращается; когда наступаетъ то, что вы называете смертью, она 
разсъевается, но не въ одну минуту, а постепенно, исчезаетъ не 
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. сразу, но тъмъ не менЪе исчезаетъ неизбЪжно. То же, что въ че- 
ловЪкЪ вЪчно, это —не его физическое Тло и не его животная 
душа, это—высшая тріада, о которой я говорила, и которая при- 
вязываетъ человЪка къ божественному и составляетъ безсмертное 
начало человЪка. 

Глядя на человЪка такимъ образомъ, вы получаете наше те- 
ософическое воззрЪніе на человфческое существо: высшая тріада 
и низшя четыре начала. И вся человЪческая жизнь на землЪ 
есть попытка развить и проявить свое высшее Я и побЪдить, 
держать въ повиновени низшую жизнь, исходящую отъ земли. 

ЗдЪсь мы подходимъ къ той сторон нашего ученія, которая 
вызываетъ много возраженій со стороны людей, не понима- 
ющихъ его. 

Теософия говоритъ: знаетъ-ли человЪкъ о томъ или нЪтЪ, но 
въ немъ она есть, эта высшая тріада, которая принадлежитъ ему 
по праву, какъ человЪку. Отъ него зависитъ, если онъ сумЪетъ 
захоттть, развить ее и вызвать къ жизнедфятельности то скры- 
тое начало, которое у большинства современныхъ людей нахо- 
дится въ состояніи еще не проявленномъ. 

Но его можно проявить, если захотЪть. Въ каждомъ чело- 
вЪкВ таится возможность покорить свою низшую природу и раз- 
вить свои высшія силы—тЪ силы, которыя дадутъ ему возмо- 
жность побћдить матерію и освободить духъ. 

Въ умЪ человъческомъ мы различаемъ двЪ ясно разграни- 
чениыи ступени, два вида: разсудокъ наблюдающій, и высший ра- 
зумт, объединяющ эти наблюденія, способный угадывать и под- 
чиматься нзь міра явленій въ міръ чистой мысли; послЪдній 
мидһ, т. ©, ВЫСШИЙ разумъ, еще скрытый у большинства людей, 
ммько начинаеть проявляться въ отдфльныхъ представителяхъ 
нашего покол МИЯ. ь 

Палемагривая безсмертную человъческую тріаду, мы узна- 
“мь, Чго самое высшее ея начало, которое мы назвали искрой 
бимественной жнани, еще не проявлено въ человЪкЪ; не про- 
милень также и самый духъ, въ которомъ божественная искра 
минегь, но пила, третья часть тріады, а именно высший разумъ 
меловћка, уже начинаеть проявляться въ нашемъ поколЪніи и 
моет обпаружиться въ каждомъ изъ насъ. Но не въ обыден- 
пема должны вы искать свдъній объ этихъ пробуждающихся въ 
челов А силахь; дальиВАшей эволющи вы должны искать въ 
мер нормальнимь, а не въ нормальномъ. Ибо только въ тьхъ 
Ам ДиАь, коюрые и\сколько опередили другихъ въ своей эволю- 
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щи, можете вы найти эти зарождающіяся силы, хотя ихъ можно 
вызвать и въ обыкновениомъ человъкЪ съ помощью опредфлен- 
ныхъ пріемовъ, приводя низшую сторону человЪка въ летаргиче- 
ское состояніе и такимъ образомъ давая возможность ярче выра- 
зиться внутреннему „я“. 

Изучать эти внутреннія силы человфка можно, изслЪдуя уже 
признанныя наукой явленія ясновидЪнія, месмеризма и гипноти- 
ческаго транса; въ сос̧тояніи транса уже проявляются, хотя и ча- 
стично, зачатки нЪкоторыхъ изъ скрытыхъ силъ челов$ка, и за- 
чатки эти даютъ понятіе о томъ, чЪмъ эти силы могутъ быть, 
когда достигнутъ своего полнаго развитія. 

Взгляните на минуту на нЪкоторыя хорошо извфстныя гипно- 
тическія явленія, когда тфло находится въ состояніи транса, а 
низшіе органы на время парализованы. Вашъ физическій органъ 
зрЪнія закрытъ; ваши уши глухи ко всякому звуку извнЪ; все, 
что есть въ васъ чисто физическаго, погружено въ сонъ, безпо- 
мощно и безсознательно. Но, чЪмъ безсознательнъе физическое 
начало, тъмъ лучше психическое можетъ проявить свое истинное 
существованіе, и когда всЪ проводники, передающіе уму впеча- 
тлЬнія, онфмЪфли и бездЪйствуютъ, тогда освобожденная мысль 
способна выказать свою, неограниченную физическими органами, 
дъятельность. И тогда вы можете видЪть безъ помощи органа 
зрЪнія; тогда вы можете слышать безъ помощи органа слуха; вы 
можете видфть на разстояніи сотенъ миль, вы можете вести пере- 
говоры черезъ океанъ, такъ какъ мысль не знаетъ преградъ, 
которыя ставятся временемъ и пространствомъ, и умъ можетъ 
вступать въ общеніе съ другимъ умомъ, когда его физическій 
проводникъ приведенъ въ состояніе инертное. И во всЪхъ гипно- 
тическихъ явленіяхъ вы найдете зрніе, слухъ и умственную дфя- 
тельность, обходящіеся безъ помощи тЪлесныхъ органовъ. Осо- 
бенно поучительны въ состояніи транса діагнозы неизвЪстныхъ 
болЪзней и вЪрныя описанія внутреннихъ органовъ; такія описа- 
нія были не разъ дБлаемы передъ медиками, при чемъ посмерт- 
ныя изслдованія тЬла подтверждали, что ясновидящій видЪлъ 
безошибочно. 

Передъ вамн здЪсь не простыя фантазіи теософовъ, передъ 
вами свидфтельства лабораторій и клиникъ, свидЪтельства людей 
науки, уважаемыхъ повсюду, куда проникла цивилизація. Вы мо- 
жете обратиться къ Шарко или къ Льебо, къ Хейденхайну и ко 
многимъ другимъ ученымъ во Франціи и Германіи, и они дадутъ 
вамъ доказательства этой сверхнормальной дЪятельности человЪ- 
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ческаго разума, этого проявленія умственныхъ способностей безъ 
участія внфшнихъ органовъ, этого видфвя безъ помощи глазъ, 
когда видить разумъ, освобожденный отъ тБла. И вы можете 
пойти еще дальше и человЬку, находящемуся въ транс, вы мо- 
жете передать вашу собственную мысль такъ, что онъ увидитъ и 
услышитъ эту мысль. Вы можете взять кусокъ чистой бумаги и, 
бросивъ внутренно на эту бумагу отраженіе вашей собственной 
мысли, заставить загипнотизированнаго вами человЪка видфть то, 
что вы желаете; онъ увидитъ, и ваша мысль воплотится для 
него, хотя его воспріятіе идетъ непосредственно отъ разума къ 
разуму. 

Вспомните, что я сказала вамъ по поводу семи состояній 
сознанія и семи плановъ бытія. Когда вы поднимаетесь на четвер- 
тый планъ, гдЪ дЪйствуетъ низшій разумъ, гдЪ онъ живетъ своей 
особой жизнью, тогда то, что для васъ кажется нематеріально, 
для него является матеріальнымъ, потому что матерія тамъ не 
тождественна съ матеріей здЪсь, н разуму видимо и слышно то, 
что невидимо и неслышно для вашихъ болфе грубыхъ тЪлесныхъ 
чувствъ. 

Такимъ образомъ мы узнаемъ, что оккультное ученіе под- 
тверждается современной наукой; что положенія, стол+Ътія тому 
назадъ преподававшіяся въ восточныхъ школахъ, становятся въ 
настоящее время предметомъ опыта въ западныхъ клнникахъ. 
Если на основаніи этихъ и многихъ другихъ научныхъ доказа- 
тельствъ реальнаго существованія мысли и разума, существованія 
иного, чЪмъ то, которое мы знали на нашей земл и въ нашей 
нормальной ежедневной жизни, — мы отдадимъ себЪ отчетъ въ 
томъ, что это значить, тогда воистину судьба человЪка предста- 
‘неть передъ нами боле величественной, чЪмъ ее когда-либо 
изображали поэты, боле могущественной, чфмъ мечтали о ней 
пророкн. То, что сверхнормально сегодня, будетъ нормальнымъ 
завтра; то, что лишь кое-гдЪ начинаетъ пробиваться въ челов$- 
ческой средф, расцвЪтетъ въ будущемъ какъ общее достояніе, и 
то, чего теперь возможно достигнуть лишь съ помощью напря- 
женнаго труда н большнхъ усилій воли, сдфлается со временемъ 
доступнымъ каждому ребенку. 

Но, еслн бы . вы захотфлн развить въ себф большія силы, 
чЪмъ какія проявляются въ гипнотизмЪ, если бы вы захотЬли 
`послЪдовать за своей собственной эволющей вверхъ, выше разума, 
къ духу, въ сферу еще болЪе высокаго сознанія,— вы могли бы 
это сдлать лишь постоянно побъждая и держа въ повиновеніи 
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вашу низшую природу и работая надъ ней до тЪхъ поръ, пока 
то, что дфлается загнпнотизированнымъ лицомъ въ трансф без- 
сознательно, вамъ не удастся сдЪлать самимъ, сохраняя при этомъ 
полное сознан!е и ни на минуту не теряя власти надъ собой, этого 
достигнуть вы будете въ состояніи, лишь поднимая себя, своими 
собственными усиліями. Если на высшихъ планахъ имЪются выс- 
шія духовныя существа, вы не можете спустить ихъ внизъ къ 
себъ: вы должны сами подняться къ нимъ. Сознаніе, которое вы 
раздЪлнте съ ними, должно быть ихф сознаніемъ, а не сознаніемъ 
вашей низшей жизни. Для этого нужны величайшія усилія, пол- 
вое самопожертвоване и благородство героической жизни. 

Если атлетъ хочетъ взобраться на горную вершнну, онъ дол- 
женъ тренировать себя въ теченін многихъ недфль и многихъ 
мЪсяцевъ, н затЪмъ, взбнраясь, долженъ пользоваться всфми 
силами своего тЪла, для того, чтобы достигнуть вершины, на ко- 
торую желаетъ взобраться; если же подъемъ на вершину земной 
горы требуетъ такнхъ усилій, возможно ли думать, что высоты 
разума и духа могутъ быть достигнуты безъ всякихъ усилій? 

Тотъ, кто изучаетъ фнзическія науки, пробрЪтаетъ тъмъ 
большую власть надъ природой, чЪмъ больше узнаетъ ея тайнъ; 
также и тотъ, кто изучаетъ психическія науки, прюобрЪтаетъ по- 
знаше тайныхъ силъ, которыя въ настоящее время скрыты отъ 
большинства людей и раскрываются только для людей, умЬющихъ 
настойчиво добиваться и побЪждать свою низшую природу. 

Намъ иногда говорятъ: „Въ вашей теософіи слишкомъ много 
таинственнаго. Отчего не раскрыть передъ міромъ тЪ силы, на 
которыя вы намекаете, отчего не дать возможности всЪмъ людямъ 
учиться и побфждать?“ Позволяете ли вы вашимъ дфтямъ играть 
съ динамитомъ? Позволяете ли вы школьнику дотрогиваться до 
ядовитыхъ веществъ вашей лабораторіи? Не говорите ли вы, что 
только съ зрЪлостью являются зрЪлыя силы и что то, что можетъ 
послужить на пользу, можетъ также привести и къ разрушенію 
жизни? Такъ было въ прошломъ, то же самое остается неизмЪн- 
нымъ и для всЪхъ временъ. Высшія психическія и духовныя силы 
могуть быть прюбрЪтены каждымъ, кто не побонтся работы и 
напряженія въ теченіе многихъ лЪтъ, кто, терпЪливо трудясь, 
доведетъ свои уснлія до конца. Снлы эти — дөстояніе развиваю- 
щейся высшей жизни; онъ являются вмЪстЬ съ естественнымъ 
ростомъ человЪческаго существа, поднимающагося на высшія сту- 
пени; силы эти не должны быть пріобрЪтаемы радн нихъ самихъ, 
но естественно, какъ цвЪтокъ, выростать на той высотЪ, на кото- 
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рой человфкъ начинаеть жить не для себя, а для другихъ; ибо 
въ силахъ этихъ заключена возможность служить людямъ, но 
вмЪстф съ тъмъ и возможность дфлать имъ зло, если личные 
мотивы все еще имфютъ власть надъ душой челов%ка. И я спра- 
шиваю васъ, было ли бы мудро, если бы такія силы были общей 
принадлежностью, если бы онф встрфчались у современныхъ св$т- 
скихъ людей, у женщинъ, которыя выходятъ изъ себя, если платье 
сидитъ на нихъ не хорошо, или у мужчинъ, которые бранятся, 
если кучеръ заставитъ ихъ опоздать къ званому обфду? Можно ли 
такимъ людямъ довфрить знане и вызывать въ нихъ силы, кото- 
рыя могутъ одинаково исцфлять и убивать? 

Итакъ, эта сторона тсософіи не должна быть открытой для 
большинства, и когда вы слышите разговоры о „феноменахъ“, 
когда вы видите неразумное возбуждене людей, желающихъ уви- 
дЪть что-нибудь чудесное, можно бы сказать имъ слфдующее: 
эти силы интересны лишь какъ признакъ роста духовной жизни; 
ими нельзя пользоваться для минутной потЪхи, на нихъ нельзя 
смотрЪть, какъ на фокусы, возбуждающие наи интересъ. Вы 
прочтете о нихъ въ книгахъ, и онф дъйствительно существуютъ, 
но существуютъ онф лишь для тъхъ, которые достойны владЪть 
ими. Силы эти достижимы для каждаго, кто захочетъ серьезно 
трудиться, кто готовъ посвятить на это и время, и силы, и тер- 
пфне; он не сверхъестественны, нЪтъ, онъ вполнЪ естественны, 
но онф, какъ и остальныя силы природы, покоряются лишь тфмъ, 
кто умфетъ хотЪть и обладаетъ мужествомъ искать, трудиться и 
доходить до конца. 

Именно эта способность человЪка раскрывать скрытыя въ 
немъ силы, служитъ залогомъ будущей великой судьбы человЪ- 
чества и она указываетъ на то время, когда человЪкъ начнетъ 
дЪйствительно управлять природой, потому что научится упра- 
влять самимъ собой. Природа станетъ слугой человЪка лишь тогда, 
когда человЬкъ сдфлается господиномъ надъ собой. Покоривъ 
самого себя, онъ покоритъ все. И когда эта побфда будетъ одер- 
жана, тогда человћческая судьба станетъ совершенной и пре- 
красной. 

Но вы можете возразить: „РазвЪ земная жизнь достаточна 
для такого достиженя, развЪ хватить одного короткаго суще- 

ствованія для выполненія той эволюціи, о которой вы говорите?“ 

Одной жизни для этого недостаточно, но теософия учитъ, 
что вы проходите не черезъ одну, а черезъ многія жизни. Вы, 
которые собрались сегодня здћсь, вы здфсь не въ первый разъ; 
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далеко за вами тянется громадный человЪчесюй опытъ, и ваши 
способности, ваши дарованія, ваши силы, все это—плоды вашнхъ 
прошлыхъ побЪдъ, признаки того, какимъ образомъ вы восполь- 
зовались прошлыми жизнями. Не одна, но многія жизни даются 
каждому человЪческому духу на время его странствованій во вре- 
мени и пространствЪ; не разъ, но часто человЪкъ обновляетъ 
свой опытъ, собирая съ каждой жизнью все больше и больше 
знанй, прибавляя новыя страницы въ книгЪ своего бытия, какъ бы 
записывая, строка за строкой, ту человЪческую лЪтопись, кото- 
рую въ концф своего бытія онъ будетъ способенъ прочесть. Насъ 
учатъ, что каждое новое рожденіе человЪка имЪетъ связь съ его 
прошлымъ, которое онъ создаетъ своими собственными усиліямн. 
То, что вы представляете изъ себя въ настоящемъ, говоритъ вамъ 
теософия, вы сами сдфлали изъ себя. Ваша жизнь сложилась изъ 
вашего собственнаго прошлаго, и ваши силы были пріобрЪтены 
вашими же собственными стараніями. 

И этика теософіи вытекаетъ изъ этого взгляда на челов$ка; 
она говоритъ вамъ о закон, котораго никто не можетъ избЪ- 
жать, о всеобщемъ законЪ причинности, создающемъ для каждаго 
изъ насъ именно такую жизнь, какая вытекаетъ изъ его предыду- 
щихъ дфятельностей. По закону Кармы, нначе закону вытекающихъ 
изъ причинъ послдствій, настоящее есть результатъ прошлаго. 
Ваше настоящее создано вашимъ прошлымъ, ваше будущее будетъ 
послЬдствіемъ вашего настоящаго. 

ТЪни, упавшія на стЗну, говоритъ намъ профессоръ Дрэперъ, 
оставляютъ на ней слды, и если употребить необходимые для 
того приемы, можно снова вызвать на стЪнф тъ же тЪни. Если 
это вЪрно относительно матерін, почему бы это было не вЪрно 
относительно духа? И если, соотвфтствующими химнческими сред- 
ствами, можеть быть вызвана на стЪнф та тЬнь, которую на нее 
отбросилъ, проходя мимо, вашъ образъ, разв не можетъ тЪнь 
вашихъ поступковъ, отброшенная на вашемъ характерЪ, быть вы- 
звана могучей алхимей природы снова къ жизни? · 

Итакъ, мы вфримъ, что люди рождаются, заранЪе пригото- 
вивъ себЪ условія своей земной жнзни. Если же вы скажете на 
это: „хорошо, но посмотрите на богатаго и на бЪднаго, посмотрнте, 
какъ различны человЪческія обстоятельства, какъ различно чело- 
вфческое счастье; значитъ ли это, что всЪ, испытывающе бЪдность, 
дурно воспользовалнсь своимъ предыдущимъ существованемъ, а 
вс благоденствующіе н богатые только пожинаютъ плоды своей 
прошлой жизнн?“ мы отвЪтнмъ: „ИмЪя дЪло съ человфческой 


жизнью, вы должны смотрЪть не на поверхность ея, а на то; что 
въ ея глубннахъ. Эти вашн жизни — лишь моменты той великой 
жнзни, которую вы проходите; каждая земная жизнь равняется 
одному часу въ сравнен!и со многими годами вашего странство- 
ванія въ вЪчности. Когда вы судите о богатствЪ и бдности, вы 
должны измфрять ихъ на вЪсахъ вЪчной жизни, а не на вЪсахъ 
преходящаго настоящаго. 

Можетъ быть тЪ, которые несчастн5е и бЪднће васъ, кото- 
рыхъ судьба забросила въ какую-нибудь грязную трущобу этого 
обширнаго города, быть можетъ они нскупаютъ прошлое заблу- 
жденіе и самоотверженностью своей жизни, своимъ состраданіемъ 
къ ближнимъ и отсутствіемъ себялюбія, которыя чаще можно 
найти у обитателей грязныхъ улицъ, чфмъ у обитателей дворцовъ, 
создаютъ себЪ счастливое будущее, даже и не подозрЪвая о томъ, 
какъ быстро идутъ впередъ. И возможно, что иные богатые люди, 
попавшіе въ это положене благодаря доброй дЪятельности своей 
прошлой жнзни, развивая въ себЪ эгоизмъ, вызванный роскошной 
жизнью, н обособленность, созданную богатствомъ, допуская равно- 
душе къ чужой жизни, вслЪдствіе избытка личнаго довольства, 
теряютъ духовно и умственно гораздо больше, чЬмъ прюбр$та- 
ютъ своимъ внЪшнимъ благосостояніемъ. 

Нужно помнить, что самый худшій грЬхъ въ человЪкЪ это— 
эгоизмъ; онъ удаляетъ его отъ братьевъ-людей, отдфляетъ его отъ 
общей участи, ставитъ его въ одиночество, а это — худшее про- 
клятіе, которое можетъ упасть на человъческую жизнь. И если 
вЪрно, что всЬ люди братья, что вся обширная человЪческая семья 
соединена одной великой братской связью, идущей отъ жизни къ 
жизни и отъ сердца къ сердцу, тогда нельзя не считать недостой- 
ной жизнь въ эгоистической и спокойной обособленности, когда 
другіе живутъ въ нищетЪ и несчастіи на виду у васъ... Не ду- 
майте, что бЪдные. страдаютъ одни; не думайте, что грубость н 
нищета, испорченность и преступность одной части Лондона не 
отравляютъ всю остальную атмосферу. 

Я говорила объ отношенін теософіи къ поведенію людей: 
теософія призываетъ западный міръ къ братству, которое въ этой 
роскошной столиць попирается каждый часъ, н представляетъ 
лишь пустой звукъ въ устахъ большинства. Но мы, вЪрящіе въ 
всемірное братство, мы признаемъ, что никакой духовный про- 
грессъ невозможенъ, если мы не посвятимъ себя благу человЪ- 
чества; мы понимаемъ, что всякая идея интеллектуальнаго про- 
гресса, всякая надежда на достиженіе блага помощью одного ума-— 
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только фантазія рядомъ съ тёмъ прогрессомъ, котораго можно 
достигнуть, если мы посвятнмъ себя человфчеству н будемъ слу- 
жить нашимъ братьямъ, жертвуя для ихъ блага своимъ собствен- 
нымъ счастьемъ. 


Такимъ образомъ послЪднее слово теософіи скорЪе этическое, 
чЪмъ философское или научное; у нея есть философія, которую я 
передъ вами слегка очертила; у нея своя наука о человЪкЪ, на 
нЬкоторыя положенія которой я сослалась. Но жизненнЪе ея фи- 
лософіи, существеннъе ея наукн — ея этическій долгъ братства 
между всъми членами человЪческой семьи. 


Теософія учитъ насъ, что никто не можетъ подняться одинъ; 
что униженіе одного —есть униженіе всЪхъ; что если есть несчаст- 
ные, то ннкто не можетъ быть истннно счастливъ; что пока есть 
бъдные, которымъ нужно помочь, до тЪхъ поръ не должно быть 
богатыхъ, которые могутъ растрачивать богатства; что пока съ 
одной стороны есть голодъ, съ другой не должно быть роскош- 
наго излишества. 


И этотъ призывъ къ братству нужнЪе всего для нашей эго- 
истической западной цивилизаціи, потому что здЪсь роскошь 
достнгла наивысшаго предЪла и матеріальныя блага господствуютъ 
надъ человфческнми умами сильне, чфмъ гдЪ бы то ни было. 
Въ этомъ двадцатомъ столЪтіи съ его погоней за богатствомъ, 
съ его торжествомъ матеріалистической науки, съ внЪшней куль- 
турой, которой оно гордится,—нужнЪе чЪмъ когда бы то ни было 
призывъ къ братству, внутренно связывающий человЪка съ чело- 
вфкомъ. И думается, что тамъ, на далекомъ востокЪ, ТЪ, кото- 
рыхъ мы называемъ Учителями, сломили то, что можно назвать 
„молчаніемъ вЪковъ*, именно потому, что въ этомъ чувствуется 
огромная нужда для нашего западнаго міра. Мы можемъ идти 
впередъ въ наук и богатствЪ, мы можемъ идти впередъ въ зна- 
ніяхъ и интеллектуальныхъ пріобрЪтеніяхъ, но это безполезно, 
нты хуже, чЪмъ безполезно, это вредно, если это увеличнваетъ 
пропасть между богатымн и бЪдными и отдаляетъ возможность 
братства людей. Потому что мы должны вс вмЪстћ подняться, 
или всЪ вмЪстЪ упасть. Нн одинъ изъ насъ не можетъ быть спа- 
сенъ одними своими усиліями, еслн его братъ не встанетъ рядомъ 
съ нимъ. Наше дБло— дфло общаго спасенія; наше дЪло здЪсь-— 
дЬло всеобщаго долга по отношеню ко всей человЪческой 
нуждЬ, и, посвящая себя этому дЪлу, мы будемъ истинными 
теософами. 
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А въ васъ, которые пришли сюда сегодня отъ болфе весе- 
лыхъ впечатлЪній и изъ боле радостной жизни *), чтобы выслу- 
шать эту вЪсть съ востока, —я хотБла бы запечатлЪть мое по- 
слЪднее и главное слово, и слово это: „Братство“. Освободиться 
отъ эгонзма, побЪдить его, чтобы служить, употребить свое вос- 
питаніе и свои знанія на то, чтобы помогать темному и незнаю- 
щему, поднять свой голосъ для того, чтобы разсказать о страда- 
ніяхъ слабыхъ,—вотъ чего требуетъ теософія отъ человЪка интел- 
лигентнаго и обезпеченнаго. И если вы хотите изучать ея фило- 
софію, вы должны бы нестн и ея нравственное бремя; если вы 
хотите изучать ея науку, вы должны прннять и ея этическое уче- 
ніе, потому что этика идетъ впереди науки, а долгъ — впереди 
познанія. Если вы примете одно, то н другое должны считать 
вашнмъ, и тогда мы вс вмЪфстЪ, не каждый отдфльно, а вс, 
какъ одна обшнрная семья, связанная узами любви, начнемъ под- 
ниматься по той лЪстниць совершенствованія, подноже которой 
стоитъ въ тинЬ животной жизни, а вершина теряется въ вЪчномъ 
свт, —-на которую мы сегодня ступилн, но подняться по которой 
не сможемъ, если не поведемъ за собой своихъ братьевъ, под- 
держивая ихъ, если они слабы, и помогая имъ, если они безпо- 
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Древняя, мудрость. 
А. Бевантъ. 
(Продолжение *). 


ГлАВА У. 


Девака кь. 


Слово „деваканъ“ есть теософическое названіе неба и въ бук- 
вальномъ перевод означаетъ СвЪтящаяся Страна, нли страна Бо- 
говъ **). Это та особенно охраняемая часть ментальной сферы, 
откуда всякое горе и всякое зло исключено дЪйствіемъ разумныхъ 
духовныхъ Сущностей, наблюдающихъ за человЪческой эволюціей; 
она обитаема человЪческими существами, которыя, сбросивъ свои 
физическія и астральныя тла, перешли сюда послЪ пребыванія 
въ КамалокЪ. Жизнь въ Деваканф можно раздЪлнть на двЪ сту- 
пени: первая изъ нихъ протекаетъ въ четырехъ ннзшихъ подраз- 
дЬленіяхъ ментальной сферы, гд Мыслитель все еще облеченъ 
въ ментальное тБло и ограниченъ имъ, и гдЪ онъ занятъ претво- 
реніемъ матеріаловъ, которые были собраны имъ во время земной 
жизни, въ постоянныя свойства и качества. Вторая ступень про- 
ходнть области атира, „безъ формы“, гдЪ Мыслитель осво- 
бождается отъ своего ментальнаго тЪла и переживаетъ, ничЪмъ 
не обремененный, свою собственную жизнь, въ полной мЪрЪ того 
самосознанія и вфдфня, до которой онъ успфлъ достичь. 

Продолжительность времени, протекающаго въ Девакан%, за- 
виситъ отъ количества матеріаловъ, которые душа прнноситъ съ 


*) См. „Въстникъ Теософін* 1908 г., № 7—8, стр. 15. 

**) Пегаййап, саискритское слово, означающее „мЪсто Боговъ", то же, что 
беатда Индусовъ, ЗиКпата! Буддистовъ, Небеса Заростріанъ и Христіанъ и наиболће 
духовныхъ магометанъ. 
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собой изъ своей земной жизни. Жатва, пригодная для питаня и 
претвореня въ ДеваканЪ, состонтъ изъ всхъ чнстыхъ мыслей и 
эмоцій, зарожденныхъ въ течене земной жизни, всЪхъ умствен- 
ныхъ н нравственныхъ усилій и стремленій, всЪхъ воспоминаній 
о безкорыстиомъ труд% на пользу ближнихъ, всего, что можетъ быть 
введено въ душевный строй и, слЪдовательно, послужнтъ къ раз-. 
витію души. Ничто ни теряется, какъ бы слабо и мимолетно не 
было безкорыстное стремленіе; но эгоистическія животныя страсти 
не могутъ проникнуть туда, ибо тамъ нЪтъ матеріаловъ, пригод- 
ныхъ для выраженія ихъ. И никакое зло въ истекшей жизни, 
какъ-бы сильно оно не преобладало надъ добромъ, не можетъ 
воспрепятствовать душ собрать всю посЪянную человЪкомъ жатву 
добра; какъ-бы скуденъ не былъ этотъ посЬвъ, скудость эта 
можетъ до чрезвычайности сократить небесную жизнь, но даже 
и самый падшій, если у него было хотя малЪйшее влеченіе къ 
правд, хотя бы самый слабый порывъ нЪжности, должень имЪть 
періодъ небесной жизни, во время которой сЪмя добра могло бы 
пустить свои нЪжные ростки и искра красоты разгорЪться хотя 
бы и въ крошечное пламя. 

Въ древности, когда сердца людей были болЪе устремлены 
къ небу и ихъ чаще влекло къ небесному блаженству, время, про- 
текавшее въ Девакан%, было гораздо продолжительн%Ъе и длилось 
иногда многія тысячи лтъ; въ настоящее время, когда вниманіе 
людей такъ всецфло сосредоточено на земл%, и мысли ихъ такъ 
рЪдко направляются на высшую жизнь, періодъ Девакана сравни- 
тельно гораздо короче. Точно также время, проведенное въ выс- 
шихъ и низшихъ областяхъ ментальной сферы *), вполн соот- 
вЪтствуетъ количеству мыслей, созданныхъ какъ въ ментальномъ 
тЬлБ, такъ и въ „тЪлЬ причинности“ **); всЪ мыслн, относящіяся 
до переживаній личнаго я въ только что завершенной земной 
жизни, со всфми интересами, честолюбіями, привязанностями, на- 
деждами и тревогами, находятъ свое выраженіе и приносятъ свои 
плоды въ той области Девакана, гд создаются формы; тогда 
какъ тЪ мыслн, которыя относятся до высшей, абстрактной области, 
все сверхличное мышленіе, подлежитъ претворенію въ подраздф- 
леніяхъ Девакана, которыя носятъ названіе атйра, „безъ формы“. 
Большинство людей вступаетъ въ эту высокую область лишь за 


*) Называемыя технически Агӣра-—безъ формы и Кіра форма—областн 
Девакана соотвфтствуетъ такнмъ же подраздЪленіямъ ментальной сферы. 
**) Сотрз сапзаї, безсмертное начало человЪческой душн. 
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тЬмъ, чтобы немедленно снова спуститься въ область тйра Дева- 
кана; нёкоторые людн остаются тамъ большую часть своего не- 
беснаго пребыванія и только немногіе проводятъ тамъ почти весь 
небесный періодъ. 

Прежде чЪмъ входить въ подробности, попробуемъ схватить 
нЬкоторыя руководящія идеи, которыя управляютъ жизнью Дева- 
кана, ибо она настолько отличается отъ физической жизни, что 
всякія описанія легко могутъ привести къ невфрнымъ представле- 
ніямъ. Люди такъ мало знаютъ истинную суть своей душевной 
жизни, даже пока она заключена въ тЪлЪ, что когда имъ дается 
картина душевныхъ переживаній вн тЪла, они теряютъ всякое 
чувство реальностн и воображаютъ, что перешлн въ міръ фантазій. 

Первое, что необходимо понять въ ментальной жнзни, это 
присущую ей несравненно большую интенсивность, живость и 
реальность, чЪмъ у жизни чувствъ. Все, что мы виднмъ, слышимъ 
и ощущаемъ здЪсь, на земл, несравненно дальше отъ реальности, 
чЬмъ все, съ чЬмъ мы соприкасаемся въ Деваканф. Хотя даже и 
тамъ вещи являются не таковыми, каковы онф въ дйствитель- 
ности, но на землъ он закрыты отъ насъ подъ двумя лншннми 
покровами иллюзіи. Наше земное познаніе реальнаго вполнЪ обман- 
чиво; мы ничего не знаемъ о вещахъ и о людяхъ, каковы они на 
самомъ ДЪЛЪ, мы знаемъ только тъ впечатлЪнія, кая они оста- 
вляютъ на нашн чувства, и тъ заключенія, часто ошибочныя, ко- 
торыя нашъ разумъ выводитъ изъ суммы этихъ впечатлЬній. По- 
пробуйте поставить рядомъ представленя объ одномъ и томъ же 
человфкЪ, которыя имЪются у его родного отца, у ближайшаго 
друга его, у влюбленной въ него двушки, у его соперннка на 
жизненномъ поприщЪф, у жесточайшаго врага его и у случайнаго 
знакомаго, и вы увидите, до чего пестра и несоотвЪтственна 
ныйдетъ картина. Каждый можетъ дать лишь т впечатлфнія, ко- 
торыя отражаются въ его собственномъ сознанін, и насколько они 
далеки отъ того, что этотъ человъкъ представляетъ изъ себя въ 
дЬйствительности, это видно только тому взору, который спосо- 
бенъ проникать черезъ всЪ покровы и видЪть истинную суть всего 
человЪка. Мы знаемъ нашихъ друзей лишь по тъмъ впечатлЪніямъ, 
которыя они оставляютъ на насъ, впечатлЪнія же эти строго огра- 
ничены нашей способностью воспріятія; дитя можетъ имЪть отцомъ 
величайшаго государственнаго дЪятеля съ міровыми цЪлями, но 
для него этотъ руководитель судьбы цЪлаго народа будетъ только 
веселымъ товарищемъ нгръ, или увлекательнымъ разсказчикомъ 
сказокъ. Мы живемъ посреди всевозможныхъ иллюзій, но испыты- 
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ваемъ ощущене реальности и это даетъ намъ удовлетвореніе. Въ 
ДеваканЪ мы будемъ также окружены иллюзями—хотя, какъ уже 
сказано, эти иллюзіи будутъ на двЪ ступени ближе къ дфйстви- 
тельности—и тамъ мы будемъ испытывать сходныя ощущеня 
реальности, которыя дадутъ намъ не меньшее удовлетворене. 


Земныя иллюзіи, хотя и уменьшенныя, продолжаютъ суще- 
ствовать и въ низшихъ подраздЪленіяхъ Девакана, хотя тамъ всЪ 
соприкосновенія уже несравненно реальнфе и непосредственнЪе. 
Ибо не слЪдуетъ забывать, что Деваканъ, или то, что мы назы- 
ваемъ небесами, составляетъ часть великаго эволюціоннаго плана, 
и пока человЪкъ не найдетъ своего истиннаго я, его собственная 
измфняемость длаетъ его’ склоннымъ къ иллюзямъ. Но одна 
вещь, которая производитъ чувство реальности въ земной жизни 
и чувство нереальности, при изучении Девакана, это—что мы смо- 
тримъ на земную жизнь изнутри, оставаясь во власти всЪхъ ея 
иллюзій, тогда какъ Деваканъ мы созерцаемъ извн н притомъ 
неприкрытымъ покровами майн. 


Въ Девакан процессъ—обратный и его обитатели ощущаютъ 
свою собственную жизнь какъ реальную, тогда какъ земиая жизнь 
является имъ полною самыхъ очевидныхъ иллюзій, ошибокъ и 
ложныхъ представленій. Въ общемъ, они блнже къ истинЪ, чЪмъ 
земные критики ихъ небеснаго міра. 


Тамъ Мыслитель, облеченный лишь въ свое ментальное тъло 
и безпрепятственно проявляющій свои собственныя силы, выра- 
жаетъ творческую природу этихъ силъ такнмъ образомъ и въ 
такихъ размЪрахъ, какія мы здЪсь, на землЪ, едва ли можемъ 
себЪ даже представить. На землЪ художникъ, скульпгоръ, музы- 
кантъ, способны представлять себЪ величайшую красоту, создавая 
свои образы силою воображения, но когда они стремятся воплотить 
эти образы въ грубые и земные матеріалы, они далеко отстаютъ 
отъ своихъ мысленныхъ созданій. 


Мраморъ слишкомъ твердъ для совершенной формы, земныя 
краски слишкомъ мутны для совершеннаго цвЪта. Въ ДеваканЪ 
все, что человЪкъ думаетъ, воспроизводится немедленно въ формы, 
ибо разрЪженная н тонкая матерія небеснаго міра есть та же, 
изъ которой состоятъ формы нашихъ мыслей, та же среда, въ 
которой проявляется наше мышленіе, когда оно свободно отъ 
страсти, и матерія эта складывается немедленно въ опредфленныя 
очертанія прн каждомъ воздЪйствіи на нее мысли. Вотъ почему 
каждый человЪкъ дЪйствительно создаетъ самъ свое небо, и кра- 
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сота всего окружающаго безконечно повышается соотвЪтственно 
богатству и энерми его мысли. 

По мър% того, какъ душа развиваетъ свои силы, ея небо 
становится все боле и болЪе утонченнымъ и прекраснымъ; всЪ 
ограниченя въ ДеваканЪ создаются самимъ человЪкомъ и по- 
этому небо каждаго расширяется и углубляется одновременно съ 
расширеніемъ и углубленіемъ души. Пока душа слаба и себя- 
любива, ограничена и мало развита, въ небесахъ неизбЪжно от- 
разится ея мелкій размЪръ, хотя тамъ все-же проявится наи- 
лучшее, что имЪется даже въ самой бЪдной душ. По мЪр% того, 
какъ человЪкъ развивается, его небесныя жизни становятся все 
полнфе, богаче и все боле реальны, и далеко подвинувшіяся 
души приходятъ все въ болфе и боле тЪсное соприкосновеніе 
между собой, наслаждаясь расширеннымъ и углубленнымъ душев- 
нымъ обмБномъ. БезцвЪтная земная жизнь, сонная и узкая въ 
умственномъ и нравственномъ отношении, производить соотвЪт- 
ственно слабую, сонную и узкую жизнь въ Девакан%, гдЪ сохра- 
няются одни лишь умственныя и нравственныя свойства. Мы не 
можемъ имЪть тамъ боле того, что мы сами изъ себя предста- 
вляемъ, и наша жатва соотвЪтствуетъ въ точности нашему посЪву. 
„Не заблуждайтесь; Богъ не допуститъ обманывать себя; ибо что 
человЬкъ посфялъ, то онъ и пожнетъ“. Наша безпечность и наша 
алчность толкаютъ насъ пожать тамъ, гдЪ мы не сЪяли, но міро- 
вой законъ справедливости приносить каждому точную уплату за 
всЬ его труды. 

Мысленные образы нашихъ друзей будутъ окружать насъ 
въ ДеваканЪ. Вокругъ каждой души тЪснятся тЪ, кого она любила 
во время земной жизни, и каждый образъ, живший на землЪ въ 
сердцЪ, становится живымъ товарищемъ души во время ея небеснаго 
пребыванія. И они: являются тамъ въ неизмфненномъ вид, тЬми 
же, какими были здсь на землЪ. ВнЪшній видъ нашихъ друзей, 
какимъ онъ являлся для нашихъ чувствъ, мы создаемъ изъ мысле- 
матери Девакана творческими силами ума; что здсь на землЬ 
было мысленной картиной, тамъ становится объективнымъ образомъ, 
облеченнымъ въ живую мысле-матерію, пребывающую въ нашей 
собственной ментальной атмосфер, съ той разницей, что все, 
тусклое и неясное здЪсь, тамъ является гораздо болЬе живымъ 
и яркимъ. Когда-же мы перейдемъ къ истинной связи между двумя 
душами, трудно даже выразить, насколько общеніе тамъ тЪснЪе, 
ближе, нЪжнЪе, чЪмъ все, что мы знаемъ здЪсь, ибо, какъ мы уже 
видвли, тамъ нЪтъ преградъ между одной душой и другой, и въ 
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полномъ соотношени съ значительностью душевной жизни на 
землЪ, будетъ и значительность душевнаго сообщенія тамъ; образъ 
нашего друга представляетъ наше собственное созданіе, видъ его 
тотъ же, какимъ мы знали и любнли его, душа—же его способна 
сообщаться черезъ эту форму съ нашей какъ разъ въ томъ раз- 
мр, въ какомъ она можетъ гармонировать въ своихъ вибраціяхъ 
съ нашей душой. Но мы не можемъ войти въ сношенія съ тъми, 
которыхъ знали на землЬ, если наша связь съ ними была 
исключительно физическаго и астральнаго свойства, или, если между 
ними и нами былъ внутренній разладъ. Вотъ почему въ наше небо 
не можетъ проникнуть ни одинъ врагъ, ибо тамъ людей соединяетъ 
только симпатическое созвучіе умовъ и сердецъ. Разобщеніе сердца 
и ума вызываетъ разобщеніе и въ небесной жизни, ибо все то, 
что—помимо умственной и сердечной близости —соединяетъ людей 
здЪсь на земл, тамъ не имЬетъ возможности проявить себя. 
СътЪми, которые поднялись уже высоко надъ нами, мы приходимъ въ 
соприкосновеніе лишь настолько, насколько мы способны отвЪчать 
на ихъ вибраціи; большая часть ихъ существа выходитъ изъ 
предЪла нашего кругозора, но то, съ чЪмъ у насъ есть соприкосно- 
веніе, принадлежитъ намъ. Эти-же, далеко опередившія насъ души, 
могутъ помогать намъ въ нашей небесной жизни (при условіи, 
которое мы выяснимъ при дальнфйшемъ изложеніи), содЪйствуя 
намъ расти и приближаться къ нимъ, слБдовательно, и получать 
отъ нихъ все боле и болЪфе. Такимъ образомъ раздфленя во 
времени и пространств тамъ не существуетъ, тамъ раздфляетъ 
только отсутстые симпатіи, недостатокъ созвучія между умами и 
сердцами. Въ небесахъ мы постоянно находимся съ тЬми, кого мы 
любили и почитали въ жизни, и сообщаемся мы съ ними въ гра- 
ницахъ нашихь способностей, или, если мы принадлежимъ къ болЪе 
подвинувшимся,— въ границахъ ихф способности воспрятя. Мы 
встрЪчаемъ ихь именно въ той формЪ, которую мы любили на 
землЪ, и сохраняемъ полное сознане нашихъ земныхъ отношеній, 
ибо на небЪ расцвЪтаютъ всЪ земные ростки любви, и, омраченная 
и слабая на землЪ, тамъ она развертывается въ высшую силу и 
красоту. Такъ какъ сношенія тамъ между душами непосредствен- 
ныя, то и не можетъ возникнуть недоразум%ній, которыя на землЬ 
вызываются словами или мыслями; каждый видить создаваемую 
другомъ мысль, или ту часть ея, на которую онъ въ состояніи 
отвфчать. 
Деваканъ, или небесный міръ, есть міръ блаженства, радости 
`тразимой, но онъ представляетъ собою еще и нЪчто большее, 
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чЪмъ мЪсто блаженнаго успокоенія для утомленной души. Въ 
ДеваканЬ все, что было цЪннаго въ умственныхъ и нравственныхъ 
переживаніяхъ Мыслителя въ послЪдней его земной жизни, подвер- 
гается глубокой внутренней переработкЪ ипостепенному претворенію 
въ опредфленныя умственныя и нравственныя качества, въ силы, 
которыя онъ понесетъ съ собою въ слъдующее воплощеніе. Мы- 
слитель не переноситъ въ свое ментальное тЪло память прошлаго, 
ибо ментальное тЪло—въ свое время —тоже распадается; память 
прошлаго пребываетъ въ самомъ МыслителЬ, который пережилъ 
его и не подлежитъ уничтоженію. Но факты прошлыхъ испытаній 
и переживаній вносятся въ ментальныя способности; такимъ образомъ, 
если человЪкъ глубоко изучалъ какой-либо предметъ, послЪдствіемъ 
этого изученія будетъ возникновеніе особой способности, которая 
поможетъ ему легко овладфть тъмъ-же предметомъ, когда послЬдній 
предстанетъ передъ нимъ въ другомъ воплощеніи. Онъ уже родится 
съ готовой способностью именно къ этому отдфлу знанія, и по- 
этому овладћетъ имъ съ большею легкостью. Такимъ образомъ 
вее, надъ чмъ мы думаемъ на землЪ, использывается въ ДеваканЪ: 
каждое стремленіе превращается въ активную силу; всъ—казавшіяся 
тщетными усиля становятся способностями, дарованіями; вс 
формы борьбы и пораженія возраждаются здЪсь, чтобы преобра- 
зиться въ орудія побЪды; горести и душевныя исканія сіяютъ 
здЪсь подобно драгоцфннымъ металламъ, переплавляющимся въ 
мудрыя и вЪрно направленныя усилія воли. Стремленія къ общему 
благу, которыя, за недостаткомъ силы или способностей, не могли 
быть осуществлены въ прошломъ, въ Деваканъ разрабатываются 
ступень за ступенью, недостававшія же силы и способности 
развиваются въ свойства, которыя дадутъ возможность осуществить 
добрыя стремленія, когда тотъ же человЪкъ воплотится снова, но 
уже на высшей ступени. Такимъ образомъ жизнь Девакана вовсе 
не блаженный сонъ въ стран+Ъ цвЪтовъ и не безцфльная праздность; 
это-—страна, въ которой умъ и сердце развиваются, свободные отъ 
грубой матеріи и отъ мелочныхъ заботъ, страна, гдЪ выковывается 
оруже для безпощадныхъ земныхъ битвъ и гдЪ обезпечивается 
прогрессъ будущаго. 

Когда Мыслительпретворилъ всЪ плоды посл дней своей земной 
жизни въ ментальное т$ло, онъ сбрасываетъ и его, и пребываетъ — 
ничфыъ не обремененный на своей собственной родин%. Вс умствен- 
ныя способности, которыя проявлялись на низшихъ уровняхъ, 
вносятся въ „тЪло причинности“*) вм5стЪ съ сущностью всЪхъ 
— ж) Сотрв сапзаі. — 
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пережитыхъ страстей, когда послЪднее сбрасывало съ себя астраль- 
ную скорлупу, которой предстояло уничтоженіе въ Камалок%; всЪ 
эти силы и способности остаются въ скрытомъ состояніи внутри 
„ТВла причинности“ до тъхъ поръ, пока не попадутъ въ такія 
условія, въ которыхъ они могли бы проявиться *). ПослЪ этого, 
ментальное тБло, послфднее изъ всЪхъ временныхъ оболочекъ 
пребывающаго человфка, въ свою очередь разлагается, а составныя 
его части возвращаются въ ментальную сферу, откуда он были 
извлечены, когда Мыслитель спускался въ послЪднее свое вопло- 
щеніе. Сохраняется неприкосновеннымъ одно лишь „твло причин- 
ности“, которое воистину можно считать нетлЬнной сокровищницей 
всЪхъ жизненныхъ опытовъ, достойныхъ сохраненія. ПослЪ этого 
Мыслитель, описавшій полный кругъ своего долгаго странствованія, 
пребываетъ до слЪдующаго воплощенія въ своей собственной 
родной странЪ. 


Состояніе его сознанія въ ДеваканЪ зависить вполнЬ отъ-’ 


той точки, до которой достигла его эволюція. На раннихъ ея 
ступеняхъ онъ будетъ, сбросивъ свои низшая оболочки, дремазь 
въ полной безсознательности. Жизнь его будетъ тихо пульсиро- 
вать внутри его, претворяя всЪ малЬйше результаты послЪдняго 
земного существованія, которые способны войти въ составъ его 
существа; но при этомъ онъ не будетъ сознавать окружающую 
среду. Но по мЪрЪ того, какъ онъ развивается, именно этотъ 
періодъ его жизни становится все болЪе важнымъ и занимаетъ 
все болыше разм5ры въ его посмертномъ существованіи. Онъ 
становится самосознающимъ, благодаря чему начинаетъ сознавать 
и окружающую среду; передъ я раскрывается не я и память его 
развертываетъ передъ нимъ панораму его жизни, простирающуюся 
назадъ въ глубину прошедшихъ временъ. Онъ видитъ причины, 
которыя вызвали необходимыя посл%дствія въ послфднемъ изъ 
его земныхъ существованій, онъ изучаетъ итЪ причины, которыя 
самъ создавалъ въ послЬднемъ воплощенін. Онъ претворяетъ и 
врабатываетъ въ строеніе своего „тБла причинности“ все, что было 
наиболЪе благороднаго и высокаго въ послЪдней его земной жизни, 


*} Влумчивый чЪловЪкъ можеть найти здЪсь полное значенія указаніе на 
проблемму негрерывающагося сознанія и посл того, какъ весь циклъ проявленной 
жизни совершится до конца. Пусть онъ поставить на мфсто Мыслителя Творца 
нашей вселенной, свойства же, являющіяся плодами одной земной жизни, пусть 
представитъ себ, какъ плоды цфлой проявленной вселенной. И тогда онъ будеть 
кмЪть памекъ па состояніе сознанія въ промежутокь между двумя проявленными 
весленпыми. 
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и путемъ внутренней дЪятельности развиваетъ и приводитъ въ 
гармонію весь накопленный опытъ своей души. Въ ДеваканЪ онъ 
приходить въ непосредственное столкновеніе съ великими ду- 
шами; находятся ли эти души въ посмертномъ состояніи, или въ 
воплощенномъ, онъ пользуется ихъ общеніемъ, учится у нихъ 
боле зрЪфлой мудрости и боле продолжительной опытности. 
Каждая послЪдовательная жизнь въ ДеваканЪ становится все бо- 
гаче и все глубже; по мъръ расширяющейся способности чело- 
вЪка къ воспріятію, знаніе вливается въ него все увеличивающимся 
потокомъ; болЪе и болЪе начинаетъ онъ познавать дЪйствія духов- 
наго закона и условія эволюціоннаго движенія впередъ, и, благо- 
даря этому, онъ возвращается на землю съ болЪе зрЪлымъ созна- 
ніемъ, съ болфе дЪйствительной силой, при чемъ цЪль жизни 
качинаетъ постепенно выясняться для него, и путь къ ея дости- 
женію становится опредфленнЪе. 

Для каждаго Мыслителя, передъ новымъ возвращеніемъ его 
на землю, приходить моментъ ясновидЪнія. На одно мгновеніе 
онъ видитъ все свое прошлое и причины, созданныя въ этомъ 
прошломъ, которыя будутъ дЪйствовать въ его будущемъ, и общія 
очертанія его ближайшаго воплощенія развертываются безъ по- 
крова передъ нимъ. Затъмъ облака матеріи низшаго типа начи- 
наютъ волнообразно носиться вокругъ него и затемнять его 
зрЪніе, а, съ пробужденіемъ способностей низшаго разума, по- 
слЬднія начинаютъ вибрировать и собирать вокругъ себя матеріалы 
изъ низшихъ подразд%Ъленій ментальной сферы, изъ которыхъ и воз- 
никаетъ новое ментальное тфло для начинающейся новой главы 
вЪчиой исторіи его жизни. Но эта часть нашего предмета принад- 
лежитъ уже къ отдлу о перевоплощеніи. Мы оставили душу 
спящей *), сбросившей съ себя послЪдніе остатки астрального тла, 
готовую перейти изъ Камалоки въ Деваканъ, изъ чистилища на 
небеса. Спящая душа просыпается съ чувствомъ невыразимой 
радости, неизмЪримаго блаженства, мира и покоя, превышающаго 
всякое наше представленіе. Самыя очаровательныя мелодіи тихо 
звучатъ вокругъ него, нЪжнЪйшіе оттфнки свЪтящихся красокъ 
волнуются передъ его открывшимся зрЪніемъ, самый воздухъ 

‚ кажется цвЪтовой музыкой, все существо насквозь проникается 
свЪтомъ и гармоніей. ЗатЪмъ сквозь золотую дымку начинаютъ 
нжно выступать любимыя лица, утончившіяся въ красоту, 
которая отражаетъ ихъ благороднЪйшия эмощи, незапятнанныя 


*) См. гл. Ш, Камалока. 


тревогами и страстями низшихъ міровъ. Какъ передать словами 
блаженство этого пробужденія, сіяніе этой первой зари небеснаго 
міра. 

Теперь мы будемъ изучать подробности семи подраздЪленій 
Девакана, не забывая, что четыре низшія переносятъ насъ въ 
міръ формъ, гдЪ каждая мысль облекается немедленно въ форму. 
Этотъ міръ формъ принадлежитъ личности, и поэтому каждая 
душа окружается здЪсь всъмъ тъмъ, что было воспринято ею въ 
истекшей земной жизни и что можетъ выразиться въ чистомъ 
мышленіи, безъ примЪси страсти. 

Самая первая или низшая область представляетъ собою небо 
наименфе подвинувшихся душъ, высшія эмоціи которыхъ на земл 
ограничивались хотя и узкой, но искренней, а временами и без- 
корыстной любовью къ семьЪ и къ друзьямъ. Или возможно, что 
онъ чувствовали искреннее восхищене къ кому либо, кто былљ 
чище и лучше ихъ; возможно также, что въ подобной душ про- 
носилось желаніе вести боле возвышенную жизнь, или мимо- 
летное влеченіе къ духовному совершенству. У такой души 
немного матеріала, изъ котораго могли бы построиться новыя 
качества, способныя подвинуть ее сильно впередъ; возможно, что 
ея семейныя привязанности будутъ нЪсколько расширены, и она 
воплотится черезъ нЪкоторое время съ улучшенной эмоціональной 
природой, съ усиленной наклонностью къ добру и красотЪ. Во 
время своего небеснаго отдыха она будетъ наслаждаться всъмъ 
счастьемъ, какое способна вм%Ъстить, и хотя чаша ея не велика, 
она все же наполнится до краевъ блаженствомъ, которое ей до- 
ступно въ мір духа. Чистота и гармонія этого міра дЪйствуютъ 
на ея неразвитыя способности и вызываютъ ихъ къ дЪятельности, 
и тогда въ душЪ начинаются тъ внутреннія движенія, которыя 
предшествуютъ всякому распусканію чувства. 

Слъдующее подраздЪленіе Девакана заключаетъ въ себ 
людей всЪхъ врованій, сердца которыхъ во время земной жизни 
обращались съ мольбой къ Богу, безразлично какимъ именемъ 
они называли Его. Форма ихъ поклоненія могла быть и узкой, но 
сердце ихъ поднималось въ своемъ стремленіи къ высшему и 
тамъ оно найдетъ пищу для своего поклоненія. Представленіе о 
Божественномъ, которое слагалось внутри ихъ души на земл%, 
встрЬчаетъ ихъ въ лучезарномъ сіяніи Девакана, прекраснфе и 
лучезарнЪе, чёмъ самыя смЪлыя ихъ мечты. Господь ограничи- 
вается, чтобы быть доступнымъ для ограниченныхъ силъ своихъ 
поклонниковъ, и именно въ той форм%, въ какой върующая душа 
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преклонялась передъ Нимъ, Онъ и раскрывается передъ ея жа- 
ждущимъ взоромъ и вливаетъ въ нее невыразимую нЪжность 
своей отвЪтной любви. ЗдЪсь души людей погружаются въ рели- 
гіозный экстазъ, въ обожаніе Бога подъ тми формами, которыя 
ихъ чувство находило на земл, онЪ какъ бы растворяются въ 
упоеніи любви въ соединеніи съ Объектомъ своего обожанія. 
Никто не чувствуетъ себя отчужденнымъ въ этой небесной об- 
ласти, ибо Господь облекается для всфхъ въ знакомыя формы. 
Такія души растутъ въ чистотВ и преданности подъ вліяніемъ 
свЪта этого высокаго единенія, и онЪ возвращаются на землю съ 
сильно выросшей способностью безкорыстной любви. Но не вся 
небесная жизнь проходитъ для нихъ въ подобномъ экстаз, она 
представляетъ для нихъ и возможность развитія и остальныхъ 
качествъ ума и сердца, которыми онЪ владЪли на земл%. 
Переходя дале къ третьей области, мы встрЪтимся здЪсь 
съ тБми благородными и искренними душами, которыя были пре- 
данными слугами всего человЪчества, пока жили на земл, которыя 
проявляли свою любовь къ Богу въ трудахъ на благо человЪка. 
Ов собираютъ награду за свою благородную д%ятельность въ 
томъ расширеніи силъ, и въ увеличеніи мудрости, которыя сдЊ- 
лаютъ ихъ новую жизнь еще боле полезной и праведной. Ши- 
рокіе планы всеобщаго благоденствія развертываются передъ со- 
знаніемъ филантропа, и онъ, подобно архитектору, набрасываетъ 
будущее зданіе, которое построитъ въ слЬдующемъ своемъ суще- 
ствованіи на земл; въ немъ созрЬваютъ идеи, которыя онъ осу- 
ществитъ въ дЪятельностяхъ, когда созрфетъ для этого время. 
Подобныя души появятся въ будущихъ вЪкахъ великими человЪко- 
любцами, воплотятся на землЪ съ врожденной способностью без- 
корыстной любви, одаренные силою доводить начатое до конца. 
НаиболБе разнообразнымъ изъ всБхъ подраздЪленій Дева- 
кана является по своему характеру четвертое, ибо здЪсь разви- 
ваются силы наиболфе одаренныхъ душъ, насколько он могутъ 
быть выражены въ мірЪ формъ. ЗдЪсь находятся вс% геніи искусствъ 
н литературы; они развиваютъ свои творческія силы въ области 
формъ, красокъ и гармоніи и создаютъ высшія способности, съ 
которыми и воплотятся, когда снова возвратятся на землю. Самая 
благородная музыка невыразимой красоты разносится тамъ, со- 
здаваемая такими царями гармоніи, какимъ былъ Бетховенъ на 
земл; онъ изливаетъ изъ своей царственной души потоки не- 
сравнимыхъ мелодій, дЪлая даже небесный міръ боле мелодич- 
нымъ по мЪрЪ того какъ онъ извлекаетъ гармоніи изъ высшихъ 
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сферъ и проводитъ ихъ отзвуки черезъ небесное пространство. 
Здъсь же мы находимъ и великихъ мастеровъ живописи и скуль- 
птуры, узнающихъ новые цвЪтовые оттЪнки, новыя ливи нево- 
образимой красоты, и здЪсь также находятся души съ великими, 
хотя и неудавшимися стремленіями, которыя перерабатываютъ 
свои страстныя желанія въ творческія силы, и мечты свои въ 
способности. Безкорыстные искатели тайнъ природы встрфчаются 
здЪъсь же, и имъ дается познать ея скрытыя глубины; передъ ихъ 
глазами развертываются системы міровъ со всЪмъ своимъ скры- 
тымъ механизмомъ необычайной сложности и тонкости; эти вернутся 
на землю великими творцами новыхъ научныхъ системъ, съ без- 
ошибочными интуищями относительно таинственныхъ путей при- 
роды. Въ этой области неба находятся также и ищущіе болће глу- 
бокаго знамя, пылюе ученики, искавшіе великихъ наставниковъ 
и высшаго ихъ руководства, и терпЪливо выполнявшіе все, на 
что было указано тъмъ или другимъ великимъ Учителемъ человЪ- 
чества. ЗдЪсь ихъ стремленія находятъ свое воплощеніе, н ТФ, 
которыхъ они искали на землЪ повидимому тщетно, являются 
здЪсь ихъ дЪйствительными учнтелями; эти пылюя души упи- 
ваются божественной мудростью и быстро растутъ ихъ силы и 
способности у ногъ Учителей. Носителями свЪта появятся они 
вновь на земл, рожденные съ высокой печатью духовнаго Учи- 
теля. 

Многіе искренно ищущіе на земл%, не имБющіе понятія объ 
этихъ соотношеніяхъ, готовятъ себЪ мЪсто въ этой небесной об- 
ласти въ то время, когда они съ истиннымъ благоговЪніемъ скло- 
няются надъ страницами великаго Учителя. Они безсознательно 
создаютъ связь между собой и любимымъ Учителемъ, и въ небес- 
номъ мірБ эта душевная связь проявится, взаимно привлекая ду- 
ши, для которыхъ она служитъ звеномъ. Какъ солнце въ состо- 
янін наполнять своими лучами многія горницы, и каждая изъ нихъ 
освящается всфмъ свЪтомъ, какой можетъ вмЪстить, такъ и эти 
великія души, сіяя на небесахъ въ тысячЪ своихъ собственныхъ 
образовъ, созданныхъ ихъ учениками, наполняютъ ихъ жизнь 
своею собственной сущностью, такъ что каждый ученикъ имћетъ 
своего собственнаго Учителя и въ то же время не отнимаетъ его 
помогу ни у кого. 

Такимъ образомъ въ теченіе періодовъ, пропорціональныхъ 
принесенному духовному матеріалу, люди пребываютъ въ этихъ 
небесныхъ областяхъ (гӣра-форма), гдЪ все доброе, совершенное 
въ послЪдней личной жизни, получаетъ свое полное осуществленіе 
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во всфхъ малЬйшихъ подробностяхъ. И когда все уже исчерпано, 
когда выпита послфдняя капля изъ чаши радости, тогда все, что 
было переработано въ способности, все, что обладаетъ вЪчною 
цЪнностью, вносится внутрь безсмертной души („тЪло причинности“) 
н Мыслитель сбрасываетъ съ себя оболочку, черезъ которую онъ 
проявлялся на четырехъ низшихъ ступеняхъ небеснаго міра. Осво- 
божденный отъ своей послЪдней оболочки (ментальное тЪло), онъ 
находится теперь на своей истинной родинф и теперь настаетъ 
очередь за той частью принесенной жатвы, которая можетъ найти 
свое выраженіе въ этомъ высокомъ м!ЁрЪъ.- 

Большое число душъ касаются низшаго уровня тЪхъ областей 
небеснаго міра, которыя носятъ названіе Агйра— „безъ формы“, 
лишь на короткое мгновеніе, посл того, қакъ вс временныя 
оболочки сброшены прочь; но души эти такъ еще ие развиты, 
что въ нихъ нЪтъ активныхъ силъ, которыя могли-бы дЪйство- 
вать въ этихъ областяхъ независимо, и поэтому онъ впадаютъ въ 
безсознательность какъ только сброшенная ментальная оболочка 
распадется на составныя части. Затъмъ на одинъ мигъ онъ про- 
буждаются къ сознательности и молніеносное воспоминаніе освЪ- 
щаетъ все ихъ прошлое, и онъ видятъ всЪ зачавшія его причины 
н такая же вспышка предвидЪнія освЪщаетъ ихъ будущее, и онЬ 
видятъ вс послЪдствія, которыя произойдутъ въ ихъ ближайшемъ 
земномъ существованіи. Это все, что большинство людей способно 
испытать въ этой области Девакана (,„Агӣра“). Ибо и здЪсь такъ 
же, какъ вездЪ, жатва соотвтствуетъ посЪву и невозможно, ни- 
чего не посвявъ для этой высокой области, надфяться собрать 
здЪсь какую бы то ни было жатву. 

Но есть души, которыя во время своего земного существован!я— 
глубокимъ мышленіемъ и благородной жизнью приготовили тотъ 
посЪвъ, съ котораго жатва снимается именно въ этой, пятой об- 
ласти Девакана, первой изъ трехъ небесъ сверхъ-форменнаго м!ра 
(Агара). Велика ихъ награда за то, что онф съумфли подняться 
надъ властью плоти и страстей, и здЪсь он начинаютъ испытывать 
истинную жизнь человЪка, достойное существованіе самой души, 
не стьсненной оболочками, которыя всЪ принадлежать низшимъ 
мірамъ. ОнЪ познаютъ истины непосредственнымъ созерцаніемъ 
н видятъ основныя причины, послфдстыями которыхъ являются 
в видимые объекты; онф видятъ лежащее въ основЬ всего 
единство, которое въ низшихъ мірахъ маскируется разнообразіемъ 
пестрыхъ подробностей. Такимъ образомъ пріобрътается глубокое 
познаніе закона, распознаются его неизмЪнныя дЪйствія въ самыхъ 
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съ виду противорЪчивыхъ видимостяхъ, и вносятся въ неразру- 
шимую часть души непоколебимыя убЪжденія, которыя въ земной 
жизни проявятся какъ глубокая интуиція, превышающая всевоз- 
можныя разсужденія. И здЪсь человЪкъ узнаетъ свое собственное 
прошлое и разбирается въ причинахъ, которыя онъ самъ вызвалъ 
къ жизни; онъ отмЪчаетъ ихъ взаимодЪйствія, проистекающія изъ 
нихъ послЪдствія, и даже видитъ н$фчто изъ ихъ вліянія на пред- 
стоящія ему въ будущемъ жизни. 

Въ шестой небесной области находятся еще болЪе подвинув- 
шіяся души, которыя во время земного существованія не чувство- 
вали влеченія къ его преходящимъ видимостямъ и посвящали 
всю свою энергію высшей умственной ‘и нравственной жизни; 
для нихъ уже нЪтъ покрова, скрывающаго прошлое, ихъ память 
совершенна и непрерывна,'и он заняты введеніемъ въ составъ 
своей ближайшей жизни такихъ энергій, которыя способны по- 
бороть силы, противодъйствующія добру, и укрЪпить такія, ко- 
торыя направлены къ добру. Эта ясная память дЪлаетъ ихъ спо- 
собными на твердыя и опредфленныя рЪшенія относительно дЪ- 
ятельностей, которыя должны быть совершаемы, и такихъ, которыхъ 
слЪдуетъ избЪгать, и эти волевые импульсы запечатлЪваются на низ- 
шихъ оболочкахъ слЪдующаго воплощенія, дЪлаетъ для такихъ душъ 
цлые разряды зланевозможными, и точно также извЪстный видъ до- 
бра неизбъжнымъ, какъ-бы непреодолимымъ требованіемъ голоса, 
котораго не слушать нельзя. Эти души родятся съ высокими и 
благородными качествами, дЪлающими другую жизнь невозможной, 
и они накладываютъ уже на младенца въ колыбели печать буду- 
щей великой судьбы. Передъ человЪкомъ, достигшимъ шестого 
неба, развертываются неисчерпаемыя сокровища божественнаго 
разума въ его творческой дЪятельности, и онъ можетъ изучать 
первообразы всЪхъ формъ, которыя постепенно развиваются въ 
низшихъ мірахъ. ЗдЬсь онъ можетъ купаться въ бездонномъ 
океанъ Божественной Мудрости и разгадывать тайны, соединенныя 
съ воплощеніемъ тзхъ первообразовъ, процессъ котораго, въ ог- 
раниченномъ воспріятіи земного человЪка, вызываетъ представ- 
леніе кажущагося зла. Здъсь раскрываются такіе широкіе гори- 
зонты, что явленія принимаютъ свои надлежащія пропорціи, и онъ 
видитъ оправданіе божественныхъ путей, которые для него уже 
боле не „неисповъдимы* поскольку они относятся до эволющи 
низшихъ міровъ. Вопросы, надъ которыми онъ задумывался на 
землЪ и на которые его земной разумъ не давалъ отвЪта, здЪсь 
разршаются посредствомъ глубокаго проникиовенія, идущаго 
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внутрь внЪшнихъ покрововъ и видящаго связующія звенья, ко- 
торыя образуютъ непрерывную цфпь явленій. ЗдЪсь же душа на- 
ходится въ непосредственномъ сношеніи съ наиболЪе великими 
душами, которыя высоко поднялись надъ уровнемъ остального 
человЪчества; освобожденная отъ тЪхъ узъ, которыя составляютъ 
земное „прошлое“, она наслаждается „непрестаннымъ настоящимъ“, 
безконечной и непрерывающейся жизнью. ТЪ, кого мы называемъ 
„великими покойниками“, находятся здЪсь во всей слав жизни 
духа, и душа испытываетъ высокій восторгъ отъ ихъ присутствія 
н растетъ по образу и подобію ихъ по мЪрЪ того, какъ могучая 
гармонія ихъ духа настраиваетъ ея вибраціи на свой тонъ. 

Еще выше и еще прекраснъе сіяетъ седьмое небо, обитель 
Учителей и Посвященныхъ. Ни одна душа не можетъ быть тамъ, 
прежде чЪмъ она не пройдетъ черезъ узкія ворота Посвященія, 
по тому тернистому пути, который ведетъ въ жизнь вчную *). 
Въ этомъ мірЪ источникъ наиболће сильныхъ умственныхъ и нрав- 
ственныхъ воздЪйствій, которыя спускаются на землю; отсюда 
исходятъ животворящіе токи высочайшей духовной энергіи. 

Вся интеллектуальная жизнъ міра имЪетъ здЪсь свои корни; 
отсюда получаютъ геніи свои лучшія вдохновенія. Для душъ, ко- 
торыя пребываютъ здфсь, уже не имћетъ значенія, продолжаетъ-ли 
сохраняться ихъ связь съ низшими оболочками, или она уже на- 
рушена; онъ, не переставая, пользуются своимъ высокимъ само- 
сознашемъ и живыми отношеніями со всфми окружающими ихъ и 
захотятъ ли они—въ перюдъ воплощенія—перенести въ свои низ- 
шія оболочки все сознаніе, которое послЪднія могутъ вмЪстить, это 
предоставляется ихъ собственной волЪ. И все боле и боле же- 
ланія ихъ сливаются съ волею высочайшихъ Сущностей, которая 
едина съ волею Логоса и направлена лишь на міровое добро. 
Ибо здЪсь уже исчезаютъ вс послфдн!е признаки разъединен!я**) 
у тЬхъ, которые еще не достигли полнаго освобождения, т.е. сту- 
пени, на которой стоятъ Учителя; по мЪрЪ того, какъ эти послЪдніе 
слды исчезаютъ, воля вступаетъ все въ большее и большее 
единство съ Волею, руководящей мірами. 

Таковы общія очертанія семи небесъ, въ одно изъ которыхъ 
человъкъ переходить послЪ той перемъны, которую люди назы- 


*) См. гл. ХІ. Восхожденіе человфка. Посвященный выступаетъ изъ обыкно- 
веннаго направленія эволюціи, онъ идетъ болфе короткимъ ин крутымъ путемъ 
тъ человъческому совершенству. 

**) Авашкага—принципъ, вызывающій єамоутвержденіе, необходимое для раз- 
витія самосознанія, но упраздняющееся, когда цфль его дфятельности закончена, 
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ваютъ смертью; ибо смерть-—лишь перемЪна, освобождающая 
душу отъ самой тяжелой изъ всЪхъ связывающихь ея цЬпей. 
Смерть—лишь рожденіе въ боле широкую жизнь, возвращеніє— 
посл краткаго изгнанія на землю—въ истинную обитель души, 
переходъ изъ темницы къ свобод горняго воздуха. 

Смерть есть величайшая изъ земныхъ иллюзій: смерти нЪтъ, 
есть только перемЪна въ условіяхъ жизни. 

Жизнь непрерывна; нерожденная, вЪчная, постоянная, она 
не погибаетъ съ уничтоженемъ тВлъ, которые облекаютъ ее. 
Также вфрно было бы вообразить, что небо обрушится, когда 
разбивается глиняный горшокъ, какъ’ утверждать, что душа по- 
гибнетъ, когда тло разложится на составныя части *). 

Физическая, астральная и ментальная сферы являются тЬми 
„тремя мірами“, въ которыхъ совершается странствованіе души, 
снова и снова повторяемое. 

По этимъ тремъ мірамъ катится колесо человЪческой жизни, 
и души привязаны къ этому колесу посредствомъ своей эволюціи, 
и, неустанно катясь, оно переноситъ ихъ въ каждый изъ трехъ 
міровъ поочередно. Теперь мы можемъ прослдить полный жиз- 
ненный періодъ души (совокупность этихъ періодовъ составляетъ 
ея жизнь), а также ясно различить разницу между личностью и 
индивидуальностью. 

Душа, когда ея пребываніе въ высшихъ областяхъ Девакана 
агира (безъ формы) кончается, начинаетъ свой новый жизнен- 
ный періодъ съ проявленія тЪхъ силъ, которыя въ состояніи дЪй- 
ствовать въ четырехъ низшихъ подраздфленяхъ Девакана (гира), 
силъ, которыя явились какъ результаты предшествовавшихъ жиз- 
ней. Силы эти, проявляясь наружу, собираютъ вокругъ себя изъ 
матеріи четырехъ низшихъ подраздЪленій ментальной сферы такіе 
матеріалы, которые находятъ для ихъ выраженя, и благодаря 
этому образуется новое ментальное тЪло для предстоящаго ро- 
жденія на земл. Вибраціи этихъ ментальныхъ силъ пробуждаютъ 
энергіи, принадлежащія природ желанія, и эти послЪднія начи- 
нають также вибрировать; по мЪр+ своего пробужденія онф при- 
влекаютъ къ себЪ подходящие матеріалы изъ матеріи астральнаго 
міра, изъ которыхъ и образуется новое астральное тЪло для при- 
ближащагося воплощеня. Такимъ образомъ Мыслитель облека- 
ется въ ментальную и астральную оболочки, выражающія съ 
точностью всф его способности, развитыя въ теченіе всЪхъ пре- 
дыдущихъ ступеней его жизни. Посл этого онъ увлекается 

*) Сравненіе это, употребляемое въ Візеаувӣ Рогёла. 
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силами, о которыхъ будетъ сказано впослЪдствіи *), въ семью, спо- 
собную снабдить его подходящимъ физическимъ покровомъ, а за- 
тЬмъ входить въ соприкосновеніе съ этимъ покровомъ посред- 
ствомъ своего астральнаго тћъла. Въ течене утробной жизни, мен- 
тальное тфло тЬсно переплетается съ низшими оболочками, и эта 
связь становится все тЪснЪе и тБснфе на протяженіи всего дЪт- 
скаго возраста, пока, на седьмомъ году жизни, оболочки эти не 
придутъ въ прикосновеніе съ самимъ Мыслителемъ, настолько 
полное, насколько данная ступень эволюціи позволяетъ это. И 
тогда онъ начинаетъ слегка контролировать свои оболочки, если 
послЪднія уже достаточно развились, и то, что мы называемъ со- 
знаніемъ, становится его повелЬвающимъ голосомъ. Весь свой 
опытъ онъ собираетъ посредствомъ этихъ оболочекъ и, во время 
своей земной жизни, слагаетъ его какъ разъ въ ту оболочку, ко- 
торая соприкасается съ сферой, откуда опытъ извлеченъ. Когда 
земная жизнь кончается, физическое тБло отпадаетъ и вмъстЬ съ 
тъмъ кончается возможность соприкосновенія съ физическимъ 
міромъ, и тогда всЪ силы Мыслителя сосредоточиваются въ астра- 
льной и ментальной сферахъ. Въ свое время и астральное твло 
отпадаетъ и тогда вся его жизнь сохраняется въ ментальной сферЪ, 
при чемъ астральныя способности остаются заключенными въ 
немъ самомъ, какъ скрытыя энергіи. Когда же процессъ ассимил- 
ляцін закончится и здЪсь, ментальное тло распадается, и его 
энергіи—въ свою очередь —переходятъ въ вид скрытыхъ силъ 
внутрь Мыслителя, и тогда онъ переноситъ свою жизнь полностью 
въ міръ Агара, въ свою прирожденную обитель. Отсюда, послЪ 
того, какъ переживанія его въ трехъ мірахъ превратятся въ спо- 
собности и силы, онъ снова начинаетъ свое странствіе и про- 
ходить новый циклъ жизни съ увеличенными силами и знаніемъ. 
Личность состоитъ изъ преходящихъ оболочекъ, посред- 
ствомъ которыхъ Мыслитель дЪйствуетъ въ физическомъ, астраль- 
номъ и низшемъ ментальномъ мірахъ, и изъ всфхь тВхъ дЪятель- 
ностей, которыя соприкасаются съ ними. Д%ятельности эти 
связаны звеньями памяти, возникшими благодаря впечатлЪніямъ, 
оставленнымъ на трехъ низшихъ тВлахъ; а благодаря отождест- 
вленію Мыслителя съ своими оболочками возникаетъ и личное 
‚я“. На низшихъ ступеняхъ эволющи это я связано съ физиче- 
скимъ и астральнымъ проводниками, въ которыхъ и проявляется 
наиболЪе энергичная дфятельность; позднЪе оно бываетъ связано 
съ ментальнымъ проводникомъ, который и становится преобла- 
*) См. гл. УП о Перевоплощеніи. 
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дающимъ. Такимъ образомъ личность съ ея преходящими чув- 
ствами, желаніями и страстями образуетъ изъ себя какъ бы неза- 
висимое существо, хотя она и извлекаетъ всЪ свои силы изъ Мы- 
слителя, котораго облекаетъ собой, и такъ какъ ея свойства, при- 
надлежащія низшимъ мірамъ, бываютъ часто въ прямомъ проти- 
ворфч1и съ вфчными интересами живущаго въ тфлЪ, то и возни- 
каютъ конфликты, въ которыхъ побЪда склоняется то на сторону 
временныхъ наслажденій, то на сторону вЪчнаго. Жизнь личности 
начинается только тогда, когда Мыслитель построитъ свое новое мен- 
тальное тБло, и существованіе ея продолжается только дотЪхъ поръ, 
пока это ментальное тЪло не распадется въ низшей области Девакана. 

Индивидуальность же заключаетъ въ себъ самого Мысли- 
теля, безсмертное дерево, которое выбрасываетъ изъ себя личности, 
подобно листьямъ, длящихся въ весеннюю, осеннюю и лфтнюю 
пору человфческой жизни. Все, что листья восприннмаютъ въ себя, 
претворяется въ сокъ, циркулирующій по ихъ венамъ, осенью-же 
этотъ сокъ вливается въ родной стволъ, а сухой лнстъ отпадаетъ 
и погибаетъ. Лишь Мыслитель живетъ вфчно, онъ тотъ, для ко- 
тораго „часъ не пробьетъ никогда“, онъ та вЪчная юность, ко- 
торая, по выраженію Бхагавадъ-Гиты, одфваеть и сбрасываетъ 
тЪла также, какъ человфкъ надфваеть на себя новыя одежды и 
снимаетъ старыя. Каждая личность представляетъ собою роль 
для безсмертнаго Актера, который выступаетъ на подмостки 
жизни снова и снова, и въ переживаемой имъ жизнеиной драм 
каждый принятый имъ на себя характеръ есть дитя предщество- 
вавшаго и отецъ будущаго; такимъ образомъ жизненная драма 
есть непрерывающаяся истор!я одного и того же дЪйствующаго лица, 
который послфдовательно разыгрываетъ роли. 

Пока Мыслитель проходитъ черезъ раннія ступени человЪ- 
ческой эволющи, жизнь его ограничивается тремя мірами, которые 
мы изучали въ этихъ главахъ, но придетъ время въ жизни чело- 
вЪфчества, когда оно проникнетъ въ боле высоке міры и тогда 
перевоплощеніе перейдетъ въ область прошлаго; но пока колесо 
рожденія и смерти продолжаетъ вращаться, и человЪкъ все еще при- 
вязанъ кънему своими желаніями, источникъ которыхъ находится въ 
трехъ низшихъ м!рахъ, жизнь его должна протекать въэтихъ мірахъ. 

Къ царству духа, которое превышаетъ ихъ, мы и обратимся 
теперь, хотя мало понятнаго и необходимаго для настоящей сту- 
пени развитія можетъ быть сказано о немъ. Но то, что можетъ быть 
сказано, все-же необходнмо для дополненія очерка Древней Мудрости. 


Пер. Е. П. 
9“. 


Какъ достигнуть познаня сверхчувственныхъ 
міровъ. 


Д-ра Р. Штейнера. 
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Условія для пріема въ эзотерическую школу не произвольны, 
они проистекаютъ изъ сущности эзотерическаго знанія. Какъ чело- 
вЪкъ, не хотящій взять въ руки кисти, не можетъ стать художни: 
комъ, такъ и тотъ, кто не желаетъ исполнять необходимыхъ тре- 
бованій учителя, не можетъ получить оккультнаго обученія. Въ 
сущности учитель ничего не можеть дать иначе, какъ въ вид 
совЪтовъ. И въ этомъ смыслЪ надо принимать все, что онъ гово- 
ритъ. Пройдя самъ подготовительные пути къ познанію высшихъ 
міровъ, онъ знаетъ изъ опыта, что необходимо. Отъ свободной 
воли каждаго зависитъ вполн%, хочетъ ли и онъ итти тъмъ же 
путемъ—учитель никогда не пойдетъ дале, если это не совпа- 
даетъ съ свободной волей принятаго ученика. Надо при этомъ 
замЪтить, что одного только желанія высшихъ знаній, присущаго 
многимъ, -еще не достаточно. Кто имфетъ лищь это желаніе, не 
вамреваясь пойти на особыя условія, ставимыя учителемъ, съ 
тЬмъ этотъ послЪдній не можетъ начать истнннаго обучен!я. Объ 
этомъ должны подумать вс, кто жалуется, что оккультные учителя 
не идуть на встрфчу ихъ желаніямъ. Кто не можетъ или не хо- 
четь исполнять строгихъ условій, тотъ долженъ отказаться отъ 
оккультной школы. Хотя условія строги, но ихъ нельзя назвать жест- 


*) „Въстникъ Теософін• № 7—8, стр. 36. 
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кими, такъ какъ исполненіе ихъ есть добровольный актъ свобод- 
ной воли. | 

Кто не имфетъ этого въ виду, только для того требованія 
учителя могутъ показаться насиліемъ надъ душой или совЪстью. 
Ибо оккультное учеше основывается на развитіи внутренней жизни, 
и учитель даетъ совфты, касающиеся именно этой внутренней жизни. 
Если бы кто нибудь сказалъ учителю: подЪлись со мною своими 
тайнами, но оставь мнЪ мои обычныя ощущенія, чувства и пред- 
ставленія, —то онъ потребовалъ бы совершенно невозможнаго. Въ 
этомъ выражалось бы одно желаніе удовлетворнть свое любо- 
пытство, одна погоня за знаніемъ. При такомъ настроенін тайное 
знаніе не достижимо. 

Въ дальнфйшемъ оккультному ученику ставятся нёкоторыя 
условія. Но нужно знать, что при этомъ не требуется совершен- 
наго нсполненія, но лишь стремленіе къ подобному исполненію. 
Вся суть заключается главнымъ образомъ въ направленіи воли и 
мысли на этотъ путь. 

Первое условіе слЬдующее: все вниманіе должно быть обра- 
щено на то, чтобы способствовать своему тфлесному и духовному 
здоровью. Конечно, состояніе здоровья зависитъ не отъ воли чело- 
вЪка, но стремиться къ этому .по мфрЪ возможностн можетъ вся- 
кій. Только въ здоровомъ человфкЪ можетъ развиться здоровое 
познаніе. 

Ни одинъ учитель не можетъ устраннть человЪка, необла- 
дающаго полнымъ здоровьемъ; но учитель потребуетъ, чтобы уче- 
никъ стремился къ здоровой жизни. Но н въ этомъ отношеніи 
человБкъ долженъ сохранять возможную самостоятельность. Доб- 
рые сов$ты другихъ, по большей частн непрошенные, на самомъ 
дЪлБ совершенно излишин. Каждый долженъ самъ слЪднть за 
собой. Въ физическомъ отношеніи главное зависитъ отъ того, на- 
сколько человъкъ умЪетъ устранять вредныя вліянія. При испол- 
неніи нашихъ обязанностей, мы нерфдко должны выполнять вещи, 
которыя для нашего здоровья совсфмъ неблагопріятны. И чело- 
вЪкъ долженъ умЪть, въ случаъ дЪйствительной необходимостн, 
ставить долгъ выше заботы о здоровьн. Но есть множество ве- 
щей, отъ которыхъ прн желанін можно отказаться. Ученикъ дол- 
женъ ставить долгъ во многихъ случаяхъ выше здоровья, часто 
даже выше жизни, но наслажденіе никогда. Для него наслажденіе 
должно быть лишь средствомъ для здоровья н жизни. И необ- 
ходимо, чтобы въ этомъ смыслЪ отношене къ самому себЪ было 

Ъ честное и правднвое. НЪтъ никакой пользы въ аске- 
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тической жизни, если побудительной причиной къ такой жизни 
является личное самочувствіе. Можно чувствовать къ аскетизму 
такую же личную склонность, какую иной испытываетъ къ употре- 
бленю вина. Подобный аскетизмъ безполезенъ для пріобр%Ътенія 
высшихъ познаній. Многіе ссылаются на свое жизненное поло- 
женіе какъ на причину, мЬшающую имъ провести поставленныя 
имъ требованія. Они говорятъ: прн моих жизненныхъ условіяхъ 
я не могу развиваться. Для многихъ можетъ быть и желательно 
измЬнить жизненныя условія въ цфляхъ здоровья илн изъ другихъ 
соображеній; для цЪлей же оккультнаго ученія этого совершенно не 
требуется. Для этой цфли нужно именно въ томъ положеніи, въ 
которомъ человЪкъ въ данное время находнтся, дфлать все воз- 
можное въ пользу своего здоровья. Каждая работа можетъ стать 
служеніемъ для всего человфчества и гораздо важне для чело- 
вЪческой души выяснить себ, какъ необходима всякая, ииогда 
даже самая непріятная работа для всего человЪчества, нежели ду- 
мать: „эта работа для меня слишкомъ ничтожна, я призванъ къ 
иному". Особенно же важно для ученика стремленіе къ 
совершенному духовному здоровью. Нездоровая жизнь чувствъ 
н мыслей сводитъ во всякомъ случаЪ съ путей, ведущихъ къ 
оккультному познанію. ЗдЪсь ясное спокойное мышленіе, вЪрное вос- 
пріятіе и чувствоване—основныя условія. БолЪе всего остального 
ученикъ долженъ подавлять въ себф склонность къ фантастично- 
сти, нервности, экзальтаціи и фанатизму. Онъ долженъ вырабо- 
тать въ себъ здоровый взглядъ на вс жизненныя отношенія, 
увъренно оріэнтироваться въ жизни и дозволять вещамъ спокой- 
но говорить себЪ и на себя дЪйствовать. И онъ долженъ спра- 
ведливо оцфинвать жизнь. Все восторженное и одностороннее 
должно быть изгоняемо какъ изъ сужденій, такъ и нзъ ощущеній. 
Если бы это условіе не соблюдалось, ученикъ вошелъ бы не въ 
высшіе міры, а въ міры своего собственнаго воображенія; н вмф- 
сто истины руководился бы излюбленными мнЪніями. Для ок- 
культнаго ученика лучше быть „трезвымъ“, нежели экзальтирован- 
нымъ н фантастически настроеннымъ. 

Второе условіе—чувствовать себя членомь всеобщей жизни. 
Отъ выполненія этого условія завнситъ особенно много. Но каж- 
дый можетъ выполнить его только на свой собственный ладъ. 
Если я—воспитатель, и мой ученикъ не отвЬчаетъ моимъ жела- 
ніямъ, то я прежде всего долженъ направнть свое чувство не про- 
тивъ него, а противъ себя самого и настолько почувствовать себя 
единымъ съ нимъ, чтобы спросить: не есть ли то, въ чемъ уче- 
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викъ не удовлетворяетъ меня, послЪдствіе моего собственнаго 
недостатка? ВмЪсто того, чтобы направлять мое чувство противъ 
него, я лучше подумаю, что мнЪ сдЪлать для того, чтобы въ бу- 
дущемъ мой ученикъ лучше соотвЪтствовалъ моимъ требованіямъ.. 
Благодаря такому настроенію м%няется постепенно весь мыслен- 
ный строй человЪка. Это одинаково относится какъ къ самому 
малому, такъ и къ самому большому. Исходя нзъ такого настрое- 
нія, я смотрю, напримЪръ, на преступника совершенно иначе, чъмъ 
прежде. Воздерживаюсь отъ лнчнаго сужденія о немъ н говорю: 
я совершенно такой же человкъ, какъ н онъ. Воспитаніе, полу- 
ченное мною, возможно, н предохранило меня отъ его участи. От- 
сюда прихожу къ мысли, что этоть братъ могъ бы быть дру- 
гимъ, еслн бы прилагавшіе ко мнЪ свои усилія учителя приложили 
бы ихъ къ нему. И мнЪ выяснится тогда, что я владфю тЪмъ, 
что отнято у него, что я своимъ благомъ обязанъ тому обстоя- 
тельству, что онъ этого блага лишенъ. И тогда я уже не далекъ 
отъ представленія, что я лишь частица, отдЪльный членъ въ ц$- 
ломъ человЪчеств 8 и что я отвњтственъ за все, что происходитъ. 
Этимъ не должно быть сказано, чтобы выраженная мысль немед- 
ленно превращалась во внЪшніе агитаторскіе поступки. Мысль эта 
должна тихо разрастаться въ душ. И тогда она постепенно пе- 
рельется и во внЪшнее поведен!е человЪка. Но въ такихъ вещахъ 
каждый долженъ начинать преображеніе съ себя самого. НЪтъ 
никакой пользы ставить людямъ общія требованія въ духЪ такихъ 
мыслей. Какими люди должны быть, это рЪшается безъ труда 
умозаключеніемъ; но оккультный ученикъ работаетъ въ глубинЪ, 
а не на поверхности. Поэтому было бы совершенно неправильнымъ, 
если бы высказанное здЪсь требованіе оккультнаго учителя было 
связано съ какимъ-либо внфшнимъ, даже можетъ быть полити- 
ческимъ требованіемъ. Политическіе агитаторы хорошо знаютъ, 
чего нужно требовать отъ другихъ людей; о требованіяхъ же, обра- 
щенныхъ къ самнмъ себЪ, отъ нихъ услышишь не часто. 

Съ этимъ непосредственно связано третье условіе, необходи- 
мое для эзотерическаго обученія. Ученикъ долженъ возвыситься 
до убЪжденія, что его мысли н чувства имЪютъ для міра столько 
же значенія, сколько и его дЪйствія. Необходимо признать, что 
ненавидЪть своего ближняго настолько же вредно, какъ и бить 
его. И тогда явится сознаніе, что, совершенствуясь, работаешь не 
для одного себя, но и для міра. Изъ моихъ чистыхъ чувствъ и 
мыслей міръ извлекаетъ столько же пользы, сколько и изъ моего 
благонравнаго поведенія. И пока я не убъдился въ міровомъ зна- 
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ченіи этого моего внутренняго міра, до твхъ поръ я не могу быть 
ученнкомъ оккультной школы. Тогда только я исполнюсь истинной 
вфры въ значеніе моего внутренняго, моей души, когда я начну 
работать надъ ней такъ же, какъ если бы она была, по меньшей 
мър%, столько же реальна, какъ и все внЪшнее, видимое; я дол- 
женъ признавать, что мое чувство производить не меньшее дЪй- 
стве, какъ и движеніе моей руки. 

Этимъ, собственно говоря, опредвляется и четвертое условіе: 
увЪренность, что истинная сущность человзка заключается не во 
внЬшнемъ, а во внутреннемъ. Кто себя разсматриваетъ только 
какъ результатъ внфшняго міра, какъ явленіе физическаго міра, 
того оккультное обученіе не приведетъ нн къ чему. Чувствовать 
себя душевно-духовной сущностью, вотъ основа для такого обу- 
ченія. Кто достигъ до такого чувства, тотъ уже способенъ разли- 
чать между внутреннимъ обязательствомъ и внЪшнимъ успЪхомъ. 
Онъ учится познавать, что одио не можетъ измЪряться непосред- 
ственно другимъ. Ученикъ долженъ найтн истинную середину 
между тъмъ, что диктуютъ внЬшнія условія, и тъмъ, что онъ при- 
знаетъ правильнымъ для своего поведенія. Онъ ничего не долженъ 
насильно навязывать окружающнмъ, относительно чего они не 
имЬютъ еще должнаго пониманія, но точно такъ же онъ долженъ 
быть совершенно свободнымъ отъ стремленія д$лать лишь то, 
что признается его окружающими. Признанія правильности или 
неправильности своихъ поступковъ надо искать только въ голос 
своей очищенной, стремящейся къ познанію, души. Но изучать и 
понимать свое окружающее онъ долженъ изо всЪхъ силъ, чтобы 
разобрать, что именно для него полезно и пригодно. Такимъ 
образомъ онъ разовьетъ въ себЪ то, что въ тайномъ ученіи на- 
зывается „духовными вЪхами*. На одной чашкф вЪсовъ лежитъ 
‚открытое сердце“ для нуждъ внЪшняго міра, на другой — „вну- 
тренняя твердость и непоколебимая выдержка“. 

Съ этимъ мы приходимъ къ пятому условію: къ устойчивости 
въ преслЬдованіи однажды принятаго ръшенія. Ничто не должно 
отвлекать ученика отъ принятаго рЪшенія, кром увЪренности, 
что онъ впалъ въ ошибку. Каждое рЪшеніе есть сила и если бы 
сила этр и не вызвала непосредственнаго результата тамъ, куда 
она была направлена, все же ея дЪъйствіе не пропадетъ. Резуль- 
тать имЬетъ ръшающее значеніе тамъ, гдЪ побуднтельной причн- 
ной къ дЪйствію служитъ вождельше. Но всЪ дЬйствія, вызван- 
ныя вожделЪніемъ, не имЬютъ значенія для высшихъ міровъ. ЗдЪсь 
поводомъ къ дЪятельности можетъ быть только любовь. Въ этой 
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любви должно вызрЪвать все, что побуждаетъ ученика къ дЪй- 
ствію. Тогда только у него хватитъ силы снова и снова приводить 
свое рЬшеніе въ исполненіе, сколько бы разъ его не постигала 
неудача. И такимъ образомъ онъ приходитъ къ тому, что удовле- 
творяется однимн своими д%Ълами, не дожидаясь ихъ внъшнихь 
плодовъ. Онъ учится приноснть въ жертву міру свои дфяня, и 
все существо свое, какъ бы міръ ни принималъ его жертвы. Къ 
такому самопожертвованному служенію долженъ приготовиться 
каждый желающій быть ученикомъ оккультной школы. 

Шестое условіе-—развитіе чувства благодарности ко всему, 
что случается съ человфкомъ. Надо утвердиться въ мысли, что 
наше собственное бытіе есть даръ всей вселенной. Чего, чего только 
не требуется, чтобы обезпечить каждаго изъ насы ЧЪмъ только 
мы не обязаны природ и остальному человфчеству! Въ такихъ 
мысляхъ должны восинтывать себя вс, ищущие оккультнаго уче- 
ничества. Кто не можетъ отдаться имъ, тотъ не въ состоянія раз- 
вить въ себЪ ту всеоблемлющую любовь, которая необходима для 
достиженія высшаго познанія. Ибо то, къ чему я прикасаюсь безъ 
любви, не можеть раскрыться передо мной. А каждое новое рас- 
крытіе должно наполнять меня чувствомъ благодарности, ибо 
только при помощи такихъ раскрытй я становлюсь богаче и 
богаче. 

ВсЬ поименованныя условя должны объеднниться въ седь- 
момъ: неукоснительно вести свою жизнь въ томъ духЪ, который 
требуется этими условіями. Благодаря этому ученикъ получаетъ 
возможность дать своей жизни отпечатокъ цЪльности н единства. 
ВсЪ его жизненныя проявленія придутъ къ внутреннему согласію, 
исчезнуть всЪ противорЪчія. Онъ начнетъ приближаться къ той 
внутренней тншинЪ, которая необходима съ первыхъ же шаговъ 
оккультнаго обученія. 

Если кто-либо серьезно н честно рЪшнлъ выполнить приве- 
денныя условія, тотъ можетъ обратиться къ учителю. ПослЪдній 
не замедлить дать первые совЪты. Вс внЪшнія формальностн 
состоятъ только въ томъ, чтобы выяснить всю истинность этихъ 
условій. Но формальности эти могутъ быть сообщены лишь каж- 
дому въ отд$льностн. Такія формальности —не безъ значенія, нбо 
все внутреннее должно нзживаться во внЪшнемъ. И точно такъ же 
какъ картнну, существующую только въ голов% художника, нельзя 
считать дЪйствительностью, такъ же и оккультное обученіе не мо- 
жетъ существовать безъ внфшняго выраженія. Только тотъ ста- 
витъ внЪшнія формы ни во что, кто не знаетъ, что во внъшнемъ 
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должно выражаться внутреннее. Правда, что суть вещей въ дух», 
а не въ формЪ, но какъ форма безъ духа ничтожна, такъ же и 
духъ оставался бы бездЪятельнымъ, если бы онъ не творилъ 
для себя формы. Достаточное понимаше приведенныхъ здЪсь усло- 
вій побуждаетъ ученика къ выполненію дальнЪйшихъ требований, 
которыя ему долженъ поставить учитель. Если онъ не владЪетъ 
этими условіями, онъ будетъ передъ каждымъ новымъ требова- 
ніемъ останавливаться въ недоумфн!н. Безъ нихъ у него не будетъ 
совершенно необходимаго для него довфря къ людямъ: А на до- 
довЪріи и истинной любви къ человку должно обосновываться 
все стремленіе къ истинЪ. Любовь же къ человЪку должна посте- 
пенно расшириться до любвн ко всЪмъ существамъ, ко всему бы- 
тю. Кто не выполняетъ названныхъ условій, тотъ не можетъ 
имфть совершенной любви къ всему стронтельству, ко всякому 
творчеству, н не будетъ избЪфгать всякаго разрушенія и уничтоже- 
женя, какъ такового. Ученикъ долженъ поступать такъ, чтобы 
никогда ничего не уннчтожать ради уничтоженія, и не только въ 
дЪйствіяхъ, но и въ словахъ, въ чувствахъ и мысляхъ. Для него 
должно быть радостью все творческое, все возникающее, н только 
тогда онъ можетъ приложить руку къ унничтоженію, когда онъ въ 
состояніи черезъ уничтоженіе вызвать къ бытію новую жизнь. Но 
изъ этого совсЪмъ не слфдуетъ, чтобы ученику рекомендовалось 
быть пассивнымъ свндЪтелемъ распространенія дурного; онъ только 
долженъ и въ дурномъ искать тЪхъ сторонъ, съ помощью кото- 
рыхъ оно могло бы превратиться въ хорошее. Для него должно 
становиться все яснфе, что самое вЪрное преодолЪніе дурного 
н несовершеннаго заключается въ творчествЪ хорошаго н совер- 
шеннаго. Ученикъ долженъ знать, что изъ ничего нельзя сотво- 
рить чего-либо, но возможно преобразовать несовершенное въ 
совершенное. Развивающій въ себ наклонность къ творчеству, 
овладЪваетъ въ то же время н умЪньемъ правильно относиться 
и ко всему дурному. 

Кто идетъ въ оккультную школу, долженъ проникнуться со- 
знаніемъ, что ея цфль-стронтельство, а не разрушеніе. Поэтому 
воля его должна направляться на честную, самоотверженную ра- 
боту, а не на критику н разрушеніе. Съ благоговющемь надо от- 
носиться къ тому, что раскрывается передъ нашей душой. Работа 
и благоговЪніе—основныя черты, которыя ученикъ долженъ раз- 
вивать въ себЪ. НЪЬкоторымъ приходнтся узнавать, что они не 
двигаются впередъ въ оккультнческомъ развнтіи, хотя по ихъ 
инЬнію—онн н трудяться безъ отдыха; это происходитъ отъ того, 
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что они поняли какъ работу, такъ и благоговЪніе не въ истинномъ 
смысл. Та работа останеться безуспфшной, которая предприни- 
мается самого успфха ради, и то обученіе подвинетъ ученика наи- 
менЪе впередъ, которое совершается безъ благоговЪнія. Только 
любовь къ самой работ%, а не къ ея успЪху двигаетъ впередъ. Иесли 
ученикъ нщетъ здраваго мышленія и вЪрнаго сужденія, онъ не 
долженъ допускать сомнЬнію и недоврію подкапываться подъ 
свое благоговЪйное уваженіе къ творческому началу. Совсфмъ не 
приходишь къ рабской зависимостн въ сужденіяхъ, если, при вос- 
пріятіи какого-либо сообщенія, не противопоставляешь ему прежде 
всего собственнаго мнЪнія, а раскрываешься самъ, чтобы съ го- 
товностью воспринять его. ВсЪ, которые достнгли познанія Еди- 
наго, знаютъ, что онн обязаны этимъ не своевольному личному 
сужденію, а спокойному воспріятію получаемаго и его переработкЪ 
внутри, и надо всегда имЪть въ виду, что то, что доступно для 
нашего лнчнаго обсужденія, уже не нуждается въ нзученіи. По- 
этому, если человкъ желает только судить, онъ вообще уже не 
способенъ научиться новому. А въ оккультной школ все дЬло 
въ наученін. Ученику нужно въ совершенствЬ направить свою 
волю на то, чтобы дЪйствнтельно учиться. И еслн ему что-либо 
не ясно, лучше совсЪмъ не судить о томъ, чфмъ судить невЪрно, 
лучше отложить пониманіе до позднЪйшаго временн. 

ЧЪмъ выше становится восхожденіе по ступенямъ познанія, 
тЬмъ необходимЪе спокойно и благоговЪйно вслущиваться. Всякое 
познаніе истины, всякая жизнь и дфятельность"въ мір духа, стано- 
вятся на высшихъ ступеняхъ чрезвычайно утонченными и нЪжными 
по сравненію съ представленіями обыкновеннаго ума и проявле- 
ніями обыкновенной жизни въ физическомъ мір. Чфмъ болЪе 
расширяется кругъ жизни человЪка, тъмъ утонченнЪе становятся 
задачн, которыя ставятся передъ нимъ. И, благодаря этому, когда 
вопросы относятся до высшихъ областей бытія, люди приходятъ 
такъ часто къ совершенно различнымъ „взглядамъ“ и „точкамъ 
зрЪнія*. Тфмъ не мене н относительно высшихъ истииъ можеть 
быть только одно мнніе, придтн же къ этому одному мнЬнію 
можно только однимъ путемъ, безкорыстно работая и благоговЪйно | 
внимая; такая работа и такое внимане поднимаетъ человЪка на | 
высоту. откуда возможно дЪйствительное созерцаніе истины. Но 
истина не булетъ даваться тому, кто, будучи недостаточно под- 
готовленъ, уже суднтъ, руководствуясь своими излюбленными пред- | 
ставленіями, привычными мыслями и т. д. Какъ о математической 

о можеть быть только одно „мнЬніе“, также и о вещахъ 
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высшихъ міровъ! Но нужно предварнтельно подготовиться, чтобы 
„быть въ состояни прійти къ такому мнЪнію“. Если вдуматься во 
все это, то условія, предъявляемыя оккультическими учителями, не 
покажутся чЪмъ то изумительнымъ. НесомнЪнно, что истина и 
высшая жизнь живутъ въ каждой человЪческой душ, и что каждый 
можеть и долженъ найти ихъ самъ. Но он лежатъ глубоко и 
могутъ лишь посл устраненія многихъ препятствий быть извлечены 
изъ своихъ глубокихъ нфдръ. Какъ это сдлать, относительно 
этого можетъ дать совфтъ только человЪкъ, нмЬющій опытъ въ 
оккультическомъ знаніи. Его можетъ дать только учитель, онъ 
никому не навязываетъ истины и не провозглашаетъ догматовъ, 
онь указываетъ путь. Конечно, возможно, что черезъ многія вопло- 
щенія человъкъ и самъ нашелъ бы этотъ путь, но несомнЪнно, 
что оккультическое обученіе сокращаетъ его. И благодаря этому 
сокращенію человЪкъ ранфе достигаетъ до той точки эволюціи, 
когда онъ можетъ стать дфятельной снлой въ тфхъ мірахъ, откуда 
путемъ духовной работы идетъ помощь человфчеству, содЪйствіе 
его благу и его развитію. 

Во всемъ сказанномъ ищущіе найдутъ указанія на то, какъ 
достигается опытъ въ высшихъ мірахъ. Въ дальнъЬйшемъ будетъ 
излагаться то, что происходитъ въ высшихъ частяхъ человЪче- 
скаго существа (въ душевномъ организмЪ илн астральномъ тЪлЪ 
и въ духЪ или въ ментальномъ тЪлЪ) во время оккультнаго раз- 
витія. Благодаря этому сообщаемое явится въ новомъ освфщени 
и возможио станетъ болЪе глубокое проникновеше въ его смыслъ. 


(Продолжеше слтдуетз). 


Перев. В. Лалетинъ. 


Исторія года. 
(Окончане). 


ГЛАВА МШ). 


Свфтлое Воскресеніе. 


„Я проникъ внутрь Чертога; я ощущаю божественныя дуно- 
венія; я чувствую великое Присутствіе. Я знаю, что все— зелено, 
что почва покрыта быстрорастущими травами, которыя выроста- 
ютъ изъ подъ моихъ ногъ. Листья и зеленыя в$тви покрываютъ 
всЪ стЪны. Я не вижу цвЪтовъ. Зеленый полъ кажется необъят- 
нымъ, какъ поверхиость самого міра. Я вижу безчисленныя рели- 
гіозныя процессін священниковъ, движущяся по всЪмъ направле- 
ніямъ въ облаченіяхъ всБхъ религій, какія только существуютъ 
на землЪ. ВсЪ безъ исключенія поютъ пасхальные гимны. Я знаю, 
что это—духъ всЪхъ, совершающихъ въ этотъ день богослуженіе 
съ вБрою и правдой, всЪхъ, чувствующихъ все значеніе этого 
священнаго часа. А толпы закрытыхъ покрывалами тЬней, напол- 
няющія все широкое пространство, это все--молящіеся въ церк- 
вахъ и внЪ церквей, поклоняющіеся въ духЪ и истин%, всЪ начи- 
нающіе проникать въ смыслъ своего поклоненія. Все предста- 
вляется мн смутно, какъ бы сквозь мглу, и это вызываетъ смя- 
теніе, но я знаю, что если бы я могъ видЪть ясне, я утерялъ бы 
всякое пониманіе матеріальной жизни. Мой духъ недостаточно си- 
ленъ, чтобы вынести раскрывающееся передъ моей душой, ибо 
тотъ Чертогъ, который для смутнаго моего зрЪнія казался изм%- 


*) См. „Въстникъ Теософін“ № 7—8, стр. 65. 
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римаго объема, въ дЪйствительности не что ииое, какъ Всемір- 
ный храмъ. Это становится несомнфннымъ для каждаго проник- 
шаго въ него.въ этотъ день. 

„Кто-то держитъ меня за руку и ведетъ впередъ; безъ этой 
помощи было бы трудно стоять и почти невозможно двигаться. 
Тотъ, кто меня ведетъ, объясняетъ, что всф души, обладающія 
силою любви и истиннаго поклоиенія, проходятъ черезъ это мЪ- 
сто, которое въ дфйствительности не мЪсто, а состояніе души. 
Весьма немногіе достигаютъ до него сознательно, пока живутъ 
еще въ тБлЪ, но цлыя миріады вступаютъ въ него съ наброшеи- 
нымъ покрываломъ, сознающіе лишь въ святая святыхъ души 
своей. Вс они находятся еще въ состояніи зародыша, нуждающа- 
гося—подобно яйцу—въ теплф и свфтЪ, что на язык оккуль- 
тизма означаетъ знаше и любовь, которыя иеобходимы для раз- 
витія скрытой въ нихъ жизни, и жизнь эта не должна сбрасы- 
вать съ себя до времени охраняющій ее покровъ, подобно физи- 
ческому зародышу, который не могъ бы развиваться безъ защи- 
щающей скорлупы яйца. 

„Отсюда, изъ Чертога Обученія, который есть дЪйствитель- 
ное иЪстопребываніе для ясновидца, а для духа является состо- 
ящемъ или условіемъ бытія, исходять всЬ откровеиія, все, что 
дается намъ свыше вдохновенными Учителями. ЗдЪсь Учителя 
ожидаютъ своихъ учениковъ, готовые дать имъ обильную духов- 
ную пищу. Совершенное знаніе, т. е. знаніе, которое собирается 
путемъ наблюденія и примЪнеиія всЪхъ способностей, какъ и вся- 
кое зрЪлое знаніе на землЪ, приходитъ къ ученику лишь тогда, 
когда охраняющая скорлупа разбита, покровъ, скрывавшій духъ, 
сброшенъ, и божественный человЪкъ стоитъ выпрямившись во 
весь ростъ; когда такая свобода достигиута вполи%, душа поки- 
даетъ свою могилу, и земля уже не имЪетъ силы надъ ней“. 

Это событіе и празднуется въ Пасхальную Ночь. И для тЪхъ, 
которые способны поклоняться съ проникновеннымъ знаніемъ и 
занять свое мЪсто въ Чертог сознательно въ то время, какъ 
жизнь въ тБлБ еще продолжается и земная дЪятельность еще не 
прервана, для тЪхъ дЪлаются доступными невыразимыя небесныя 
радости. Они узнаютъ, какъ надо любить и страдать, какъ нужно 
отдавать и преклоняться. Таковы уроки, которые проходятся 
внутри этихъ стЪнъ, построенныхъ изъ самой субстанціи боже- 
ственной Мысли. Внутри этихъ стфиъ невозможио ни единое 
рЪзкое дуновеи!е; носящійся тамъ духъ любви всъмъ управляетъ 
и охраняетъ все. 


2 48 =- 


Въ тотъ часъ, когда пасхальныя богослуженія прекращаются, 
когда каменные храмы умолкаютъ и толпы молящихся расходятся, 
каждый въ свое уединеніе, лишь тогда начинается настоящая це- 
ремоиія. Но передать ее словомъ нельзя. 

‚ Въ ней—экстазъ всего года, часъ пробужденія души, когда 
человЬкъ позиаетъ мистерію любви во всей ея полнотЪ. ВсЪ вхо- 
дящіе ученики становятся въ ряды какъ братья; всЪ, кто научился 
любить другъ друга, стоя плечомъ къ плечу, въ тЪсномъ общеніи. 
И безконечный духъ любви проносится по рядамъ этого раду- 
ющагося воинства подобно озаряющему свЪту, и въ то же время 
это—нЪчто незыблемое и вЪчиое. 

Прошедшіе когда-либо черезъ эту церемонію не могутъ уже 
ни ранить, ни убивать, ни причинять страданія; и съ каждымъ 
разомъ, какъ они снова проходятъ черезъ нее, и все глубже и 
глубже проникаютъ въ ея свЪтлыя глубины, они выростаютъ въ 
сил и становятся все болфе жизненными и непреодолимыми си- 
лами въ мір, ибо съ каждымъ достигнутымъ успЪхомъ они все 
боле пріобщаются къ той силЪ, которая составляетъ принадлеж- 
ность всего Благо Братства. 

Въ глубокомъ тайник души пребываетъ темнота. Тамъ нЪтъ 
познания вифшнихъ вещей и явленій земной жизни. 

Въ этомъ мЪстЬ темноты бьетъ живой источникъ любви и 
вБчиой жизни, чтб одно и то же. 

Если испить изъ этого источника и омыться его водой, ни 
о чемъ не вопрошая, лишь приникнувъ къ его струямъ, тогда 
утолится на вЪкъ и жажда познанія, и тоска по неугасающему свЪту. 

И воды источника устремятся съ такой силой, что душа воз- 
жаждетъ подфлиться съ другими, и, когда она будетъ поить жажду- 
щихъ, изъ глубины ея поднимется такая радость, которая утишитъ 
на вЪкъ всю ея жажду, казавшуюся столь безмЪрной и иеутолимой. 

И тогда совершится чудо Воскресенія, и расцвЪтаніе жизни 
возникнетъ внутри души и властію этого расцвЪтанія все кругомъ 
покроется иовою зеленью и радость новой жизни внесется въ міръ. 

И тогда ты самъ начнешь творить чудеса, и не будетъ у тебя 
боле времени, чтобы останавливаться въ изумлеиіи передъ тЪмъ, 
какё они творятся внЪ тебя. 

Въ великой школ любви, прежде чфмъ переступается ея 
порогъ, у самаго входа необходимо произнести обЪтъ. Вотъ слова, 
которыя должны сложиться въ сердцЪ твоемъ: 


„Я буду любить“. 
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Ты болће не желаешь любви, ты не требуешь и не ищешь 
любви. Ты ее даешь. 

Пока этотъ обфть не произиесенъ съ полною искреиностью, 
вступленіе невозможно. Когда же онъ произнесенъ, ты войдешь, 
можетъ быть сознательно, но можетъ быть и безсознательно, со- 
образно своимъ духовнымъ дарамъ, и съ этого часа ты стано- 
вишься „ученикомъ“ и начинаешь непрестанно вырастать въ кра- 
сотЬ и сил%. 

Сладостная острота жизни въ этой атмосферЪ любви и могу- 
щества невообразима для тЪхъ, до кого не доносилось еще дуно- 
вене ея свЪжей нЪжности. Вкусить ее во всей полнотЪ, означаетъ 
воистину воскреснуть въ новую жизнь. 7 


Перев. Е. П. 
КОНЕЦ Ъ. 


МЫСЛИ ЛЬВА ТОЛСТОГО. 


Мы не знаемъ Бога, но все, что мы знаемъ о мірЪ, мы знаемъ 
потому, что знаемъ Бога. 

Въ той мЪрЪ, въ которой человфкъ исполняетъ законъ Бога, въ 
той мЪрЬ онъ и знаетъ Его. И потому, у человЪка, приближающагося 
къ Богу, понятіе о Немъ постоянно измЪняется. 

Любовь къ Богу, есть любовь къ совершенству. Любовь къ совер- 
шенству вызываетъ стремленіе къ нему. Стремленіе къ совершенству 
есть сущность жизни. И потому жизнь человфка всегда есть сознатель- 
ная или безсознательная любовь къ Богу. 

Любовь къ Богу значитъ любовь къ добру. 


Любовь къ ближнему безъ любви къ Богу есть растеніе безъ 
корней. 


Воспитаніе ребенка 
съ эзотерической точки зрфнія. 


Современная жизнь переоцфниваеть многое изъ того, что 
человкъ получилъ отъ своихъ предковъ. Поэтому она такъ бо- 
гата „современными вопросами“ и „современными требованіями“. 

Какихъ только вопросовъ нЪтъ теперь: соціальный, жеискій, 
вопросы воспитанія и школы, права, гигіеиы и т. д. и т. д. 

Самыми разнообразиыми способами стараются подойти и р%- 
шить эти вопросы. Безконечное множество людей является съ 
тБмъ или инымъ рецептомъ для „рЪшен!я“, или хотя бы для со- 
дЪйствія рЬшенію одного изъ этихъ вопросовъ. 

При этомъ оказываются всевозможные оттфнки построенія: 
и радикализмъ съ его революціонными пріемами, и умфрениое 
направленіе, которое, отиосясь съ уваженіемъ къ существующему, 
изъ него же стремится развить новое, и консерватизмъ, перехо- 
дящій немедленио въ возбужденіе, какъ только коснутся чего 
либо изъ старыхъ учрежденій или традицій, и среди этихъ глав- 
ныхъ иаправленій выступаютъ и всевозможныя переходныя сту- 
пени. Кто способенъ заглянуть въ жизнь поглубже, тотъ, навЪрное, 
замЪтитъ ту особеиность нашего времени, что она ставитъ требованія 
людямъ, для выполненія которыхъ ие имЪется наличныхъ средствъ. 
Такъ, многіе желали бы переустроить жизнь, не зная въ то же 
время самыхъ основъ жизни. " 

Кто предлагаетъ проектъ для устройства будущаго, тотъ не 
долженъ довольствоваться поверхностью явленій, оиъ долженъ 
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изслфдовать ихъ глубже. Вся совокупность жизни подобна расте- 
нію, которое не только содержитъ въ себЪ видимое глазу, но и 
таитъ въ своихъ сокровениыхъ глубинахъ зачатки будущаго со- 
стоянія. Если передъ нами растеніе, покрытое одними листьями, мы 
хорошо зиаемъ, что черезъ нЪкоторое время на немъ покажется 
цвфть, а затЪмъ и ягоды, которые уже имЪются въ растеніи, ио 
только въ зачаточномъ состояніи. 

Но что бы могъ сказать о цвЪтахъ и плодахъ человЪкъ, 
который захотВлъ бы ограничиться, изучая растеніе, лишь тЪмъ, 
что оно являетъ собою его глазу въ данную минуту? 

Необходимо быть знакомымъ съ сущностью растеиія, чтобы 
знать всЪ его состоянія. Точио такъ же и человЪческая жизнь таитъ 
въ себЪ зачатки своего будущаго. Но, чтобы предвидфть это бу- 
дущее, иужно проникнуть въ сокровенныя свойства челов$ка. 
Наше же время занято только тфмъ, что лежитъ на поверхности, 
и, какъ бы боясь впасть въ ошибку, оно ие стремится проникнуть 
далфе области внфшнихъ наблюдений. Съ растеніемъ дЪло, конечно, 
гораздо проще. ЧеловЪкъ знаетъ, что оно уже неоднократно при- 
носило цвЪтъ и плоды. Человфческая жизнь бываетъ только 
одинъ разъ, и цвЪты, которые она принесетъ современемъ, еще 
не распускались. Тмъ не мене, они въ скрытомъ вид существуютъ 
въ человЪкЪ, точно такъ же, какъ цвЪтокъ въ растеніи, покрытомъ 
пока только однимилистьями.И о будущемъчеловЪкаможиоговорить 
только тогда съ увфрениостью, когда знаешь самую суть человЪ- 
ческой природы. Различные современные проекты реформъ мо- 
гутъ оказаться дЪйствительио благотворными лишь въ томъ слу- 
ча, если они исходятъ изъ подобнаго глубокаго изслЬдованія 
человЪческой жизии. 

Задачу дать всеобъемлющее міросозерцаніе, приложимое къ 
жизни, должна, по самой своей сущности, взять на себя Теософія. 
Я говорю объ истинной Теософіи, которая не должна быть отвле- 
ченвой теоріей, отвфчающей лишь на запросы любознательности, 
н не должна быть также средствомъ развитя для отдЪльныхъ 
лицъ, желающихъ для однихъ себя высшихъ ступеней развитія. 
Она можеть и должна помочь рёшеню важнЪйшихъ задачъ 
современнаго человъчества и направить его развитіе для его же 
блага. 

Взявъ иа себя эту миссію, Теософія должна будетъ считаться 
со многими нападкими и сомнЪніями. Ей придется сталкиваться 
съ радикалами, умЪренными и консерваторами во всЪхъ областяхъ 
жизни и не удовлетворить ни одну изъ партій, такъ какъ ея 
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предвидЪнія переступаютъ далеко за предфлы всякой партійной 
борьбы. Предвидиія ея коренятся въ истинномъ познаніи сути 
жизни. Кто позналъ жизиь, тоть не можеть ставить себЪ 
задачь иначе, какъ по ея же указаніямъ. Онъ не можеть 
создавать программы по произволу, такъ какъ зиаетъ, что м бу- 
дущее будетъ управляться тфми же основными законами жизни, 
которые дфйствуютъ и въ настоящемъ. Теософя поэтому не 
можетъ ие уважать иастоящее. Сколько бы она ни находила въ 
иемъ недостатковъ, требующихъ улучшен, все же она не можеть 
не видЪть въ немъ зачатка будущаго. Но она рядомъ съ этимъ 
зиаетъ, что все существующее подлежитъ росту и развитю. Она 
не изобрЪтаетъ программъ, а читаетъ книгу жизни, и то, что она 
узнаетъ изъ этой книги, становится въ извЪстномъ смыслЬ неиз- 
бЪжио программой, такъ какъ несетъ въ себЪ иачало развитія. 

Потому то теософическое углубленіе въ сущность человЪка 
и способио дать самыя плодотворныя и наиболфе практическія 
средства при рЪшеніи важнъйшихъ жизненныхъ вопросовъ настоя- 
щаго. Мы укажемъ это здЪсь же на вопрос воспитанія. Здъсь 
мы не будемъ предъявлять требованія и ставить программы, а да- 
димъ простое описаніе дфтской природы. Изъ сущности развиваю- 
щагося человЪка само собой выясиится правильная постановка 
вопросовъ воспитанія. Для того чтобы познать сущность разви- 
вающагося человка, необходимо начать съ общаго изслЪдованія 
его сокровенныхъ свойствъ. То внЪшиее, что въ человъкЪ по- 
зиается органами чувствъ, и что матеріалистическое міросозерцаніе 
считаетъ его единственною сущностью, составляетъ для духов- 
наго изслЪдованія только часть, одинъ членъ человЪческой при- 
роды; этотъ членъ, именуемый физическимъ тЬломъ, подлежитъ 
законамъ физической жизни и состоитъ изъ тЪхъ же законовъ и 
силъ, изъ какихъ образуется весь остальной, такъ называемый 
неорганическій, міръ. Теософія поэтому говоритъ: человЪкъ имЪетъ 
общее со всфмъ минеральнымъ міромъ физическое тло, и подъ 
физическимъ тЪломъ она разумЪетъ только то, что приводитъ 
къ смшенію и соединенію, къ построенію и растворенію, по тъмъ 
же законамъ и ТЪ же вещества, какія дъйствуютъ и въ мине- 
ральномъ мір%. 

И кром этого физическаго тЪла Теософия признаетъ въ че- 
ловъкъ вторую сущность: жизненное или эфирное тло. Пусть 
физикъ не смущается этимъ названіемъ, такъ какъ „эфиръ“ обо- 
значаетъ въ данномъ случа нЪчто совершенно ииое, чЪмъ гипо- 
тетическій эфиръ физики. Дал%е это выяснится. 
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Еще очень недавно говорить о такомъ „эфирномъ тЪлЪ“ 
считалось въ высшей степени ненаучиымъ. Но въ концъ ХҮШ и 
въ началь ХІХ вЪка вопросъ этотъ не считался „ненаучнымъ“. 
Тогда разсуждали такъ: вещества и силы, дЪйствующія въ миие- 
рал, не могутъ сами по себЪ перейти въ живое существо. Для 
этого иужна еще особая „сила“, которую иазываютъ жизненной 
силой. Представляли себ, что въ растеніи, въ животномъ и въ 
человъкЬ дфйстые этой силы и вызываетъ жизиенныя явленія 
въ родЪ того, какъ магнетическія силы въ магнить вызываютъ 
притяженіе. . 

Въ послЪдовавшее затЬмъ время матеріализма представленіе 
это было оставлено. Тогда’ стали учить, что живое существо 
строить себя точио такъ же, какъ и неорганическое, что силы въ 
живомъ оргаиизмЪ и въ камнЪ однЉ и тЪ же, только въ организм 
он создаютъ боле сложное построеие. Но въ настоящее время 
только самые закоренлые матеріалисты отрицаютъ „жизнеиную 
силу*. ЦЪлый рядъ натуралистовъ доведенъ фактами до убъжденія, 
что приходится все же признать нЪчто въ род жизнеиной силы или 
жизненнаго принципа. 

Такимъ образомъ иовйшія научныя изслЬдованія подходятъ 
къ тому, что Теософія утверждаетъ относительио эфирнаго тЪла, 
но между утвержденіемъ Теософіи и науки остается и значительное 
различіе. Современная наука дошла путемъ фактовъ, восприиятыхъ 
чувствами и взвЪшенныхъ разумомъ, до признаия нЪкотораго 
рода жизиенныхъ силъ. Но не этимъ путемъ идетъ истиино 
духовное изслЪдованіе, изъ котораго черпаетъ Теософія. Со- 
временная наука принимаетъ за основу всякаго знанія чувственный 
опытъ, и все то, что ие можетъ пройти черезъ воспріятіе физи- 
ческихъ чувствъ--она считаетъ непознаваемымъ. Для теософа 
такое воўзр%ніе похоже на мнЪніе слЪпца, который соглашается 
признавать лишь то, что можно ощупать, и то, что истекаетъ изъ 
этого способа изслЪдоваиія, и отвергаетъ всЪ утверждеиія зрячихъ 
какъ нБчто выходящее изъ предЪловъ человъческаго познаваиія. 
Теософія исходитъ какъ разъ изъ противоположнаго положенія: 
она указываетъ, что человЬкъ, какъ воспринимающій аппаратъ, 
способенъ къ эволющи, и что, развивая въ себъ новые органы, 
онъ въ то же время открываетъ для себя новые міры. Какъ 
слЬпого окружаютъ свЪтъ и краски, и онъ не видитъ ихъ только 
за неимЪніемъ органа зрЪнія, такъ же, говоритъ Теософія, и чело- 
вЬкъ окруженъ многими мірами, которые онъ можетъ увидать 
только тогда, когда разовьетъ необходимые органы воспріятія. 
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Какъ для слЬпого послЪ операцін открывается цзлый новый 
міръ, такъ же для человЬка съ развитіемъ высшихъ органовъ 
могутъ открыться новые міры помимо тъхъ, которые постигаются 
физическими чувствами. Но насколько операція для слЪпого воз- 
можна, —это зависитъ отъ устройства его органовъ зрЪнія, тогда 
какъ высшие органы, посредствомъ которыхъ человъкъ можетъ 
проникать въ высше міры, находятся въ зачаткЬ у каждаго. 
Каждый можетъ развить ихъ въ себ, у кого достанетъ терпфнія, 
настойчивости и энергін примЪнять къ себЪ методы, описанные 
въ статьяхъ: „Какъ достигается познаваніе высшихъ мровъ“. 

Теософія не признаетъ постоянными тъ граиицы познаванія, 
которыя ставятся человъческой организаціей; она указываетъ на 
способы расширить эти граиицы. Такъ же она отиосится и къ из- 
слЪдованію эфирнаго т$ла и всъхъ высшихъ органовъ человф ческой 
природы, о которыхъ ръчь будетъ впереди. 

Она не отрицаетъ, что изслЪдованію внфшнихъ чувствъ 
доступно только одно физическое тЪло, но въ то же время она 
утверждаетъ, что можно развить въ себЪ новые органы воспріятія, 
благодаря которымъ невидимая глазу организація человЬка пред- 
стаиетъ передъ нами такъ же, какъ свЪтъ и краски передъ опери- 
рованнымъ слфпцомъ. Для тЪхъ, у кого развиты высшіе органы 
воспріятія, эфирное т№ло является объектомъ наблюденія, а не 
разсуждеия или умозаключенія. 

Эфириое или „жизненное“ тЬло имфется какъ у человћка, 
такъ и у растеній, и у животныхъ. Оно заставляетъ вещества и 
силы физическаго тфла проявляться въ явленіяхъ роста, размно- 
женія, движенія соковъ и т. п. Оно есть, слЪдовательно, строи- 
тель и создатель физическаго тБла—его архитекторъ и въ то же 
время его жилецъ. Физическое тло можно поэтому назвать от- 
печаткомъ или выраженьемъ эфириаго тЬла. Относительмо формы 
и величины оба тБла только приблизительно совпадаютъ, но они 
не идентичны. У животиыхъ и еще болфе у растеній эфирное 
тБло значительно отличается величиной и формой отъ физи- 
ческаго. 

Третій членъ человЪческой сущности есть такъ-называемое 
астральное тВло или тло чувствованій. Оно— носитель горя и 
радостей, стремленій, желаній, страстей и т. п. Существа, состоящія 
только изъ физическаго и эфирнаго тЬла, лишены способности 
чувствованій. Растеніе ие чувствуетъ. НЪкоторые ученые выводятъ 
изъ того факта, что иныя растенія на извстное раздраженіе 
отвђчаютъ движеньемъ или иными способами, невЪрное заклю- 
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ченіе, будто растенія способны до нЪкоторой степени чувствовать; 
но это иедоразум%ніе, и оно коренится въ нев5рномъ пониманіи 
сущности чувствованія. ДЪло вовсе ие въ томъ, чтобы то или другое 
существо отвЪчало на виЪшнее раздражеиіе, а въ томъ, чтобы это раз- 
дражеше отражалось внутрениимъ процессомъ радости, страданія, 
стремления, желанія и т. д. Если бы это было иначе, пришлось 
бы допустить, что и голубая лакмусовая бумага получаетъ отъ нЪ- 
которыхъ веществъ опредфленныя ощущен!я— она вЪдь красифеть 
отъ ихъ прикосиовенія. 

ТЬло чувствованія (астральное тЪло) человЪкъ имЪетъ сообща 
только съ животнымъ міромъ. Его можио назвать носителемъ міра 
всхъ чувствоваиій. 

Не надо впадать въ ошибку, представляя себ эфирное и 
астральное тфла организованными лишь изъ боле тонкихъ ве- 
ществъ, чфмъ физическое тло; это зиачило бы матерьялизировать 
высшіе члены человфческой природы. Эфирное тЪло есть обра- 
зованіе силы; оно состоитъ изъ дЪйствующихъ силъ, а не изъ 
матеріи; астральное же тЪло есть образованіе, состоящее изъ по- 
движныхъ, красочныхъ, блестящнхъ образовъ. 

Астральное тЪло величиной и формой ие похоже на физи- 
ческое. У человЪка оно имЪетъ видъ продолговатаго яйца, въ 
которое заключено физическое и эфирное тЪла. Оно выдвигается 
изъ обоихъ въ видЪ свЪтового сіянія. 

ЗатЬмъ есть у человЪка и четвертый членъ его сущности, 
котораго нЪтъ ни у одного земиого существа. Это— носитель чело- 
вфческаго „Я“. Слово „Я“ есть имя, отличающееся отъ всЪхъ 
остальныхъ именъ. Каждое другое имя можетъ безразлично при- 
лагаться ко всЪмъ соотвфтствующимъ предметамъ. Столъ можетъ 
каждый назвать „столомъ“, стулъ каждый назвать „стуломъ“. Не то 
съ словомъ „я“. Названіе „я“ никто не можеть употребить 
для обозначенія другого, каждый можетъ только самъ себя на- 
зывать „я“. Никогда мое имя „я“ не можетъ прозвучать вн 
меня. Существо, способное сказать себЪ „я“, представляетъ цфлый 
мръ для себя самого. Религіи, построенныя на Теософіи, всегда 
это чувствовали, и признавали, что вмЪстЪ съ „я“ начинается про- 
явленіе „Бога“ внутри человЪка, тогда какъ для низшихъ суще- 
ствъ Оиъ проявляется только извнф, въ явленіяхъь окружающей 
среды. Носителя этой способности мы называемъ „Я--тЪло“, это 
четвертый членъ человЪческой сущности. · 

Это „я-тВло“ и есть носитель безсмертной человфческой 
души. Она-то и дБлаеть человЪка вЪнцомъ творенія. Но „я“ 
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современнаго человфка представляеть собою не простую сущ- 
ность. 

Природа этой сущности лучше всего узнается при сравненіи 
людей различныхъ степеней развитія. Возьмемъ дикаря и средняго 
развития европейца, а этого послдняго сравнимъ съ высокимъ 
идеалистомъ. Вс они способны называть себя “я*; „я-тЪло“ 
имфется у всЪхъ троихъ. Но „я“ неразвитаго дикаря подчиняется 
страстямъ, желаньямъ и стремленьямъ почти такъ же, какъ иу живот- 
наго. Боле развитой челов$къ уже разбирается въ своихъ наклон- 
ностяхъ и одни допускаетъ въ себЪ, а другія сдерживаетъ или 
даже совсфмъ подавляетъ. Идеалисты же, въ добавленіе къ первич- 
нымъ наклонностямъ и страстямъ, развили въ себЪ еще и высшія. 
Произошло это потому, что „я“ человЪка работало надъ его 
другими тБлами. Въ этомъ и заключается задача „я“, чтобы рабо- 
тать надъ другими частями человЪческой сущности, облагора- 
живать и очищать ихъ. 

Такимъ образомъ у человЬка, который уже вышелъ изъ со- 
стоянія, сложившагося подъ воздЪйствіемъ внЪшняго міра, 
вліяніе его „я“ до нЬкоторой степени уже измЪнило его низшія 
тЬла. Въ той стадіи, когда человЪкъ только еще начинаетъ воз- 
вышаться надъ животнымъ, когда его „я* проявляется лишь корот- 
кими проблесками, низшія его тла еще сходны съ животными. Его 
эфирное тБло является носителемъ только однихъ жизнеобразу- 
ющихъ силъ, роста и размноженія. Его астральное тЪло выражаетъ 
только тБ желанія, потребности и страсти, которыя возбуждаются 
въ немъ вн-шнимъ міромъ. Въ то время, когда человЪкъ съ этой 
ступени развитія—путемъ послЪдовательныхъ воплощенй—подни- 
мается на высшія ступени, его „я“ занято переработкой его низ- 
шихъ тБлъ. 

Такимъ образомъ астральное тБло становится проводникомъ 
боле чистыхъ удовольствій и неудовольствій, болЪе утонченныхъ 
желаній и стремленій. Въ то же время преображается и эфирное 
тло. Оно становится хранителемъ привычекъ, устойчивыхъ на- 
клонностей, темперамента и памяти. ЧеловЪфкъ, „я“ котораго не 
работало надъ его эфирнымъ тЪломъ, не сохраняетъ воспоминаній 
о пережитомъ. Онъ живетъ одними велфньями природы. 

Вся культурная эволющя сводится для человЪка къ этой 
работЪ его „я“ надъ его низшими тфлами, включая сюда и физи- 
ческое тЪло. Подъ воздЪйствіемъ „я“ измфняется физіономія че- 
ловфка, мЪняются его жесты и движенія и все выраженіе его 
физическаго тЪла. 
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Можно также различать, какъ различныя культурныя и вос- 
питательныя средства способны дЪйствовать на отдфльныя тла 
или проводники человЪческой сущности. Обыкновенныя культур- 
ныя воздЬйствія вліяютъ на астральное тБло; они вызываютъ 
въ немъ новые виды радостей, горестей, желаній, стремленій 
и т. д. Углубленіе въ міръ искусства дЪйствуетъ на эфирное 
тЬло. Заимствуя изъ художественныхъ произведеній предвид%ніе 
боле высокаго, болБе благороднаго, чфмъ окружающий его 
внЪшній міръ, человфкъ тьмъ самымъ преобразуетъ свое эфир- 
ное тфло. Могучимъ средствомъ для очищеня и облагораживанія 
эфнрнаго тЬла является религія. Вотъ почему религіозные им- 
пульсы имфютъ такое великое значеніе для развит я человЪчества. 

То, что называется совЪстью, не что иное, какъ результатъ 
работы „я“ надъ эфирнымъ тЬломъ на протяженіи цфлаго ряда 
перевоплощеній. Когда человЪкъ сознаетъ, что не долженъ дфлать 
того нли другого, и когда это сознаніе настолько сильно и глу- 
боко, что отпечатлЪвается и въ эфирномъ его тЪлЪ, тогда возни- 
каетъ совЪсть. 

Эта работа сознательнаго „я“ надъ низшими тБлами можетъ 
быть или общей для всего человЪчества, или же совершенно инди- 
видуальной работой единичнаго я надъ самимъ собою. Надъ 
преобразованьемъ перваго рода работаетъ до извфстной сте- 
пени все человЪчество; индивидуальная же работа основана исклю- 
чительно на собственной дФятельности нашего я. | 

Если „я“ сд$лается настолько сильнымъ, что въ состояніи 
собственными силами переработать астральное тЪло, тогда то, 
что получается изъ такого переработаннаго посредствомъ я астраль- 
наго тфла, получаетъ названіе разума— Мапаѕ. Это преобразование 
основывается главнымъ образомъ на просвЪтл%Ъніи, на обогащеніи 
внутренняго человЪка высшими идеями и воззрніями. Но наше 
„я“ способно къ еще болъе высокой работ надъ нашей сущ- 
ностью. Это бываетъ тогда, когда не только обогащается астраль- 
ное тло, но преобразуется и эфирное тЪло. ЧеловЪкъ научается 
многому въ жизни; онъ способенъ чрезвычайно обогатить свое 
сознаніе, но въ гораздо меньшей степени способенъ онъ вл ять 
на нзмЪненіе своего темперамента и характера, на улучшеніе или 
ухудшеніе своей памяти въ теченіе земной жизни. Обученіе ка- 
сается астральнаго тБла; но темпераментъ, характеръ и память 
относятся къ эфирному тлу. На этомъ основано удачное срав- 
веніе тЬхъ измЪненій, которыя касаются астральнаго тла, съ дви- 
женіемъ минутной стр$лки часовъ, а преобразован эфирнаго тЪла, 
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съ движеніемъ часовой стрЪлки. Когда человЪкъ подходить къ 
высшему, такъ-называемому тайному обученію, чрезвычайно важно, 
чтобы это преобразованіе эфирнаго тЪла исходило изъ самостоя- 
тельно вызваниой къ жизни силы его собственнаго „я“. Онъ дол- 
женъ совершенно сознательно и самостоятельно работать надъ 
измфнешемъ своихъ привычекъ, темперамента, характера, памяти 
и т. д. По мър% того, какъ онъ такъ работаетъ надъ эфирнымъ тЪ- 
ломъ, онъ преобразуетъ его въ Духовность, по восточному выра- 
женію въ Виды. 

На еще боле высокой ступени человфкъ достигаетъ того, 
что можетъ дЬйствовать преобразующимъ образомъ и на свое 
физическое тЪло (наприм5ръ измЪнять кровообращене, пульсъ). 
Эта дЪятельность человЪка относится къ самой высокой его сути, 
называемой на ВостокЪ Айпа. 

Изъ вышесказаннаго слЪдуетъ, что у человЪка можно разли- 
чать четыре члена его сущности: физическое тъло, эфирное, 
астральное и „я—тЪло“. Душа ощущеній, душа разума, душа 
самосознанія и еще болфе высокая духовная тріада: Афта, Виды, 
Мапаѕ. Когда р$чь идетъ о носителяхъ или проводникахъ чело- 
вческихъ свойствъ, всегда имфются въ виду эти четыре члена 
сложной человфческой организащи. 

Воспитателю приходится постоянно работать надъ этими че- 
тырьмя частями человЪческой сущности. Но для того, чтобы работать 
успЪшно, необходимо изсл$довать природу этихъ четырехъ частей. 
Но никакимъ образомъ не надо представлять себЪ, что эти части 
развивались въ человЪкЪ одновременно. Наоборотъ, развитіе ихъ 
совершается въ различныхъ возрастахъ различнымъ образомъ. И 
только на твердомъ знаніи этихъ законовъ развитя человЪческой 
природы можетъ опираться истинная основа воспитанія, а также 
и обученя. 

До физическаго рожденія зачатокъ окруженъ постороннимъ 
физическимъ тБломъ. Онъ не приходитъ въ непосредственное со- 
прикосновеніе съ внфшнимъ м!ромъ. Физическое тфло матери 
окружаетъ его со всфхъ сторонъ и вліяетъ на него. Физическое 
рожденіе въ томъ и состоитъ, что человъкъ освобождается изъ 
физической оболочки матери и приходитъ въ непосредственное 
соприкосновеніе съ вн-шнимъ міромъ; его чувства раскрываются 
для этого міра, и послЪдній начинаетъ вліять на человЪка такъ, 
какъ раньше вліяли на него оболочки матери. 

Съ точки зрБнія духовной науки, которой держится Теософія, 
рождается въ моментъ отдЪленія отъ матери только физическое 
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тЬло, ио не эфирное. Подобно тому, какъ человфкъ до минуты 
своего рожденя былъ окруженъ физической оболочкой матери, 
до перюда перемфны зубовъ, слдовательно приблизительно до 
7-ми-лЪтняго возраста, онъ такимъ же образомъ окруженъ эфир- 
ной и астральной оболочками. Только въ періодъ перемЪны зу- 
бовъ эфирное тЪло освобождается отъ эфирной оболочки; тогда 
остается одна лишь астральная оболочка, которая и окружаетъ 
собою астральное т%ло до наступленя половой зрфлости. Съ на- 
ступленіемъ половой зрЪлости такимъ же образомъ освобождается 
и астральное тфло, какъ физическое при рождени и эфирное при 
перемЪнЪ зубовъ. 

Такимъ образомъ Теософія должна говорить о трехъ рожде- 
ніяхъ человзка. До перемфны зубовъ впечатлЪня, которыя по 
своимъ свойствамъ должны бы д-йствовать на эфирное т%ло, такъ 
же мало достигаютъ до него, какъ воздухъ и свЪтъ физическаго 
міра вліяли на физическое тЬло, пока оно иаходилось въ лон 
матери. 

До перемЪны зубовъ эфирное тло не можетъ работать сво- 
бодно; какъ въ лонф матери физическое тВло получаетъ силы, 
которыя собственно не его, и въ то же время развиваетъ посте- 
пенно свои собственныя подъ защитой материнской оболочки, 
то же бываетъ и съ силами роста до перемфны зубовъ. Эфирное 
тло вырабатываетъ въ это время свои собственныя силы въ сое- 
диненіи съ чужими, унаслЬдованными. Ко времени освобожденія 
эфирнаго тБла, физическое тЪло стало уже самостоятельнымъ. 
Освобождающееся эфирное тло вырабатываетъ то, въ чемъ 
нуждается физическое; конечнымъ результатомъ этой работы 
являются собственные зубы, замЬияющіе получеииыя по наслЪдству. 

Съ этого момента эфирное тЉло самостоятельно работаетъ 
надъ ростомъ человЪка, но оно все еще находится подъ вліяніемъ 
облекающаго его астральнаго тъла. Въ моментъ же, когда астраль- 
ное тъло освобождается, для эфирнаго оканчивается періодъ раз- 
витія. Этотъ законченный періодъ выражается въ половой зрЪ- 
лости. Половые органы становятся самостоятельными, потому что 
освободившееся отъ астральной оболочки астральное тло всту- 
паетъ въ непосредственное соприкосновеніе съ вн-шнимъ міромъ. 

Подобно тому, какъ еще нерожденое дитя нельзя подвергать 
вліянію внЪшняго міра, такъ же нельзя допускать до семилътняго 
возраста воздЪйствія на эфирное тБло такихъ силъ, которыя такъ 
же дъйствуютъ на него, какъ физическія впечатлЪнія могли бы 
дъйствовать на тъло еще нерожденнаго младенца. И на астраль- 
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ное тЬло соотвЪтствующия воздЪйствія слфдовало бы допускать 
только съ момента половой зрЪлости. Не общія фразы въ родЪ 
»гармоиическое развитіе всфхъ силъ и способностей“ и тому 
подобныя могутъ служить основой истиннаго воспитанія, а только 
лишь дЪйствительное знакомство съ человфческой природой. Мы 
не хотимъ этимъ сказать, чтобы вышеприведениыя фразы 
были невфрны; но съ ними можно достигнуть такъ же мало, какъесли 
бы кто стоялъ передъ машиной и увфрялъ, что надо привести всЪ 
ея части въ гармоничную дЪятельность. Только тотъ можетъ 
дЬйствительно управлять машиной, кто берется за нее не съ 
общими фразами, а съ истиниымъ знаніемъ всфхъ ея составныхъ 
частей. Такъ и въ искусств воспитанія требуется знаніе всЪхъ 
частей человфческой сущности, и какимъ образомъ каждая изъ 
нихъ развивается въ отдфльиости. Необходимо знать, на какую 
часть человЪческой сущности надо дЪйствовать въ томъ или дру- 
гомъ возраст, и какъ сдВлать это дЬйствіе цБлесообразнымъ. 

Но не подлежитъ сомнЪнію, что истинно реалистическое 
искусство воспитанія, какое указаио здЬсь, можетъ лишь крайне 
медленно проложить себЪ дорогу. Причина тому —современное 
м!ровоззрше, которое еще долго будетъ считать факты духовнаго 
міра плодомъ безумной фантазіи, тогда какъ свои, совсЪмъ не- 
дЬйствительные выводы, принимать за результатъ трезваго, 
реальнаго міровоззрЪнія. 

Итакъ, съ момента физическаго рожденія человЪческое тЪло 
подвергается физическому воздъйствію окружающаго его внЪшняго 
міра, тогда какъ до этого момента его. окружала защищавшая 
его оболочка матери. Ту роль, которую ранфе для него выполняли 
силы и соки матери, теперь будутъ выполнять силы и элементы 
внЬшняго міра. До перемЪны зубовъ на седьмомъ году человЪче- 
ское тло имЪетъ задачу, существенно отличающуюся отъ задачъ 
другихъ жизненныхъ эпохъ. Физическіе органы должны въ это время 
принять опредвленныя формы; ихъ структурныя условія должны 
получить опредленное направленіе и опредфленныя наклонности. 
ПозднЪе уже пойдетъ ростъ, но ростъ этотъ будетъ происходить 
все время по тъмъ линіямъ, которыя уже выработались въ теченіе 
первыхъ семи лЪтъ. Если за это время сложились правильныя 
формы, то они и будутъ продолжать расти таковыми; если же 
он складывались уродливо, то и вырастутъ онъ уродливыми. То, 
что было упущено до семи лЪтъ, уже неисправимо впослЪдствіи, 
И какъ природа устраиваетъ для физическаго тфла до его ро- 
жденія необходимую для него среду, такъ и воспитатель долженъ 
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позаботиться о правильной физической средЪ для ребенка. Только 
при этомъ условіи могутъ физическіе органы выливаться въ пра- 
вильныя формы. 

Есть два магическія слова, въ которыхъ исчерпывается все 
отношеніе человЪка къ окружающей сред%. Эти два слова—подра- 
жаніе и примљръ. Греческій философъ Аристотель называетъ 
человЪка наиболъе подражательиымъ изъ всЪхъ животныхъ; это 
относится болфе всего къ дЪтскому возрасту до перемЪны зубовъ. 
Дитя подражаетъ всему, что происходитъ вокругъ него, и въ этомъ 
подражательномъ процессЪ его физическіе органы выливаются въ 
формы, остающіяся затъмъ уже навсегда. Физическую среду, 
вліяющую на ребенка, надо принимать въ возможно широкомъ 
смыслЬ. Ее составляютъ не только вещественный міръ, окружа- 
ющій ребенка, но и все то, что происходитъ вокругъ него, что 
отражается въ его органахъ чувствъ, что черезъ физическое мо- 
жетъ подЪйствовать на его духовныя силы. Сюда относятся также 
и вс нравственные и безнравственные, всЪ глупые и умные по- 
ступки, которые происходятъ въ его близости. 

Не моральныя нравоучейя, не благоразумныя рЪчи дЪйству- 
ютъ на ребенка, а лишь то, что дЪлаютъ на его глазахъ окружа- 
ющіе его взрослые. Поученя дЪйствуютъ формирующимъ образомъ 
ве на физическое тЪло, а на эфирное, а это послёднее до семи- 
лЪтняго возраста окружено защищающей его эфирной оболочкой, 
такъ же какъ физическое тЪло было защищено до рожденя 
оболочкой матери. Все, что до семи лфтъ развивается въ эфир- 
номъ ТЬлЬ по части представленій, привычекъ, памяти и т. д., 
все это должно развиться „само собой“ подобно тому, какъ 
глаза и уши развиваются въ лонф матери безъ содЪйствія внфш-. 
няго свъта и вн-шнихъ звуковъ. Конечно, врную мысль вы- 
сказалъ Јеап Рай въ своей книг о „Воспитаніи“, что кругосв$т- 
ный путешественникъ научается большему въ первые годы своей 
жизни отъ кормилицы, чфмь позднфе отъ всфхъ своихъ путе- 
шествій, вмЪстЪ взятыхъ. Но ребенокъ поучается не словами, а 
прнмърами. Здоровое зрЪніе вырабатывается у негр тогда, когда 
его окружаютъ надлежащими красочными и свЪтовыми условіями, 
н въ мозгу и въ кровообращеніи у него слагаются физическіе 
задатки здороваго нравственнаго чувства, если ребенокъ видитъ 
вокругъ себя нравственныя явленія. Если до семи лЪтъ ребенокъ 
видитъ только одни глупые поступки, то мозгъ его принимаетъ 
такія формы, которыя въ позднЪйшей жизни будутъ благопріятны 
мя такихъ же глупыхъ проявленій. 
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Какъ мускулы руки становятся сильными и крфпкими, когда 
исполняютъ соотвЪтствующую своимъ силамъ работу, то же явленіе 
происходитъ со всфми органами физическаго тЪла, не исключая 
и мозга. Выяснимъ свою мысль на примЪрф. 

Можно сдфлать для ребенка куклу изъ старой салфетки, 
свернувъ изъ двухъ коицовъ руки, изъ двухъ другихъ—ноги, за- 
вязавъ узелъ въ видф головы, а на мЪстБ глазъ, носа и рта 
сдфлавъ чернильныя пятна. Или можно дать ребенку такъ- 
называемую „прекрасную куклу“ съ настоящими волосами и рас- 
крашенными щеками. Не говоря уже о томъ, что такая „пре- 
красная кукла“ портитъ эстетическій вкусъ, ребенокъ, имЪя въ 
рукахъ свернутую салфетку, добавляетъ своей собственной фанта- 
зіей то, чего недостаетъ этой салфеткЪ, чтобы походить на че- 
ловка. Эта работа фантазіи дЪйствуетъ на формированіе мозга, 
онъ расширяется, какъ расширяются мускулы руки путемъ 
подходящей работы. Если же ребенку дать „прекрасную“ 
куклу, мозгу дфлать нечего; бездфйствуя, онъ увядаетъ, а не 
развивается. Если бы люди могли видфть процессъ форми- 
рован!я мозга, какъ это видитъ ясновидящий оккультистъ, они, на- 
вЪрно, давали бы своимъ дЪтямъ только такія игрушки, которыя 
вызываютъ творческую дЪятельность мозга. Вс игрушки, по- 
строенныя на мертвыхъ математическихъ формахъ, глушатъ и 
мертвятъ творческія силы ребенка. Въ наше матерьялистическое 
время мало хорошихъ игрушекъ. Хорошія же игрушки, какъ, на- 
примЪръ, два двигающіеся посредствомъ деревяшекъ кузнеца съ 
молотками, встрфчаются очень рЪдко. Хороши также книжки съ 
картинками, фигуры которыхъ приводятся въ движеніе ниточками, 
такъ что и картину ребенокъ видитъ дЪйствующею. Подобныя 
игрушки вызываютъ внутреннее движеніе въ органахъ, а 
внутренняя подвижность придаетъ органамъ правильную форму. 
ВсБ эти вещи могутъ быть здЪсь, конечно, только слегка 
затронуты; но будущая задача оккультизма разработать новые 
пріемы воспитанія во всЪхъ подробностяхъ, и она будетъ въ со- 
стояніи это сдЪлать, ибо владЪетъ всфми невидимыми руко- 
водящими линіями, изъ которыхъ строится видимое. 

Приведемъ нЪсколько примЪровъ. Съ точкн зрфня оккульт- 
ныхъ знаній, надо устраивать одну обстановку для нервнаго, воз- 
бужденнаго ребенка и совсЪмъ иную для вялаго, неподвижнаго. 
ЗдЪсь все нужно принимать во вниманіе, начиная съ окраски 
комнатъ и другихъ предметовъ, окружающихъ ребенка, до цвфта 
надЪваемыхъ на него платьевъ. Если не руководствоваться оккульт- 
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ными указаніями, можно часто поступать какъ разъ обратно тому, 
что слЬдовало бы дЪлать. Такъ, напримъръ, легко возбуждающагося 
ребенка надо окружать красными и оранжевыми оттЪнками и 
дЬлать ему такого цвЪта платья; неподвижному же полезны от- 
тики голубого и голубовато-зеленые цвта. Все дфло въ томъ, 
какой дополнительный цвтъ вызывается при этомъ внутри ребенка. 
Къ красному дополнительный цвфтъ будетъ зеленый, а къ голу- 
бому оранжевый, въ чемъ легко убЪдиться, если пристально по- 
смотрЪть на тотъ или другой цвЪтъ и затъмъ быстро перевести 
глаза на бБлую поверхность. Дополнительный цвЪтъ производится 
физическими органами ребенка и вызываетъ соотвЪтствующую 
внутренней потребности ребенка структуру органовъ. 

Если возбуждающагося ребенка окружать предметами крас- 
наго цвЪта, внутри у него эта окраска вызоветъ зеленыя отра- 
женія. И это внутреннее воспроизведеніе зеленаго цвфта дЪй- 
ствуетъ успокоительно, самые органы получаютъ наклонность 
къ успокоенію. 

Чрезвычайно важно въ этомъ возрастЪ обратить вниманіе 
еще на сл5дующее: физическое тЪло само устанавливаетъ пра- 
вильное мЪрило тому, что ему полезно. Можно въ общемъ сказать, 
что здоровое физическое тло желаетъ того, что ему полезно. И 
пока дЪло касается растущаго физическаго тЪла, нужно очень 
тонко слБдить за тъмъ, что составляетъ его здоровую потреб- 
ность, желаніе, что доставляетъ ему радость. 

Удовольствіе и радость —такія силы, которыя способствуютъ 
правильному формированію физическихъ органовъ. Особенно важно 
нмЪть это въ виду въ дЪлЬ питанія. Можно такъ перекармливать 
разными вещами ребенка, что онъ совсфмъ утратитъ свой здоро- 
вый инстинктъ въ этомъ направленіи, и можно при правильномъ 
питаніи сохранить его въ такой степени, что ребенокъ будетъ требо- 
вать только то, что ему полезно, и отказываться отъ всего, что 
ему вредно. 

К. 
(Продолженіе слњдует»). 
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Теософя въ Швейцарии. 


Теософическое движеніе въ Швейцарии началось десять лЪтъ 
тому назадъ (1898 г.) въ ЖеневЪ, въ салонф русскаго консула, 
графа Прозора, при дружескомъ содйствіи другой нашей соотече- 
ственницы, сотрудницы „Встника Теософіи“. Въ этомъ интерес- 
номъ салонЪ, гд встрЪчались ученые, литераторы, священники 
и дипломаты, очаровательная хозяйка съум%Ъла сгруппировать людей, 
заинтересованныхъ духовными вопросами. Скоро женевская интел- 
лигенція заинтересовалась Теософіей, и въ Швейцаріи возиикъ 
первый теософическій кружокъ, „Дхарма“, въ которомъ происхо- 
дили чтенія докладовъ, лекцій, бесъды и живой обмЪнъ мнЪній 
по вопросамъ Теософіи. Вела эти собранія наша соотечествениица, 
въ совершенств$ владфющая французскимъ языкомъ. 

Посл отъЪзда гр. Прозора, отозваннаго на другую диплома- 
тическую миссію, симпатичный салонъ прикончилъ свое существо- 
ваше, и многіе члены его разсЪялись, но кружокъ „Дхарма“ про- 
должалъ жить и теософическое движеніе стало рости въ Швей- 
царіи, сперва въ ЖеневЪ, потомъ и въ другихъ городахъ. 

Въ 1903 г. былъ основанъ новый теософическій кружокъ въ 
Женев ' „Агни“, во главЪ котораго стоять дв художницы: М-Пе 
Ѕќерћапі и М-Пе Вгап@. Ближайшей ихъ помощницей является 
талантливый лекторъ, М-ше Раор. Этотъ кружокъ изучаетъ по 
преимуществу христіанскій эзотеризмъ и задачи искусства въ свЪтЪ 
теософіи. 

Кром%Ъ „Дхармы“ и „Агни“, есть еще кружки: кружокъ „06“ 
(предсЪдательница ея талантливая М-те Ега®) и кружокъ „РЫа- 
1е фе“ (предсдатель его М-г Медѓогд). 
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Недавно было открыто центральное помфщене, въ которомъ 
бываютъ общія собранія, лекціи, праздникъ Б%лаго Лотоса *) и 
ежемЪсячный „теософичесюй чай“, на которомъ собираются всЪ 
члены. 

Въ настоящее время въ ЖеневЪ нЪсколько десятковъ чле- 
новъ и много интересующихся, среди нихъ есть профессора и даже 
пасторы, встрЪтившіе сиачала скептически и нЪсколько враждебно 
молодое движеніе. Очень интересуются Теософіей художники. 
Группа художниковъ основала теософическій кружокъ въ С агепз. 
Въ будущемъ году „Агни“ предпринимаетъ рядъ публичныхъ лекцій 
для рабочихъ. 

Теософическое движеніе сильно ростетъ и въ другихъ кан- 
тонахъ. Теософическіе кружки существуютъ въ Лугано, Базел%, 
Санъ-ГаллЪ, и въ Бери. Одни примыкаютъ къ нЬмецкой Секціи, 
другіе къ Фраицузской (по языку). Такъ какъ въ настоящее время 
въ Швейцаріи уже довольно много теософическихъ центровъ, то 
весьма вЪфроятно, что она скоро образуетъ свою собственную 
секцію. 

Очень дфятельный Базельскій кружокъ, „Рагасеіѕиѕ“, устраива- 
етъ два раза въ мЪсяцъ открытыя собранія и лекши. ПомЪще- 
не кружка находится въ Базельскомъ университетЪ, гдЪ и проис- 
ходятъ всЪ чтенія и собрания. 

Можно сказать, что въ Швейцаріи теософическое движеніе 
носитъ настолько же характеръ духовный, сколько и научный. 
Сильное интеллектуальное теченіе замЪчается по преимуществу 
въ нЬмецкихъ кантонахъ; во французскихъ кантонахъ течене 
иоситъ глубоко духовный характеръ и окрашивается сильнымъ 
интересомъ къ задачамъ искусства. В 

Женевскій кружокъ „Агни“ ютится въ 5-мъ этажЪ стараго 
дома, въ старомъ кварталЪ Женевы, на площади древняго собора 
Св. Петра. Улицы этого квартала темноватыя и узкія; дома, не- 
уклюжія, древняго фасона, съ длинными темными корридорами, 
круглыми лфстницами и висячими галлереями, очень напоминаютъ 
средне вфка. Но внутри свфтло и уютно, особенно въ верхнихъ 
этажахъ. При помфщени „Агни“ есть маленькая теософическая 
библіотека, читальня, рабочая комната для гостей, которымъ 
хочется поработать въ тишинЪ и уединеніи, и большая, ёвЪтлая 
художественная мастерская, въ которой собираются члены для 
чтеній и бесфдъ. Ничего нЪтъ оригинальнфе и прелестнЪе этой 


*) День смерти Е. П. Блаватской. 
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большой комнаты, уставленной чудными картинами, мольбертами, 
уютными откидными креслами н маленькими диваиами. Все въ 
этой комнатЬ дышетъ изящной простотой. Оба окна открываютъ 
видъ на Женевское лазурное озеро и на далекія, сине-лиловатыя 
горы. Городъ внизу таинственио притаился; изъ окоиъ видать 
только крыши и галлереи. Какъ будто стоишь на горф и прямо 
смотришь въ озеро. Удивительное впечатлЪніе! Уличный шумъ не 
доходить до тихаго, стараго квартала, въ которомъ нЪтъ Ъзды, и 
такъ близко отъ центра, какъ по волшебству оторванный отъ міра, 
зришь только небо и озеро... Поэтическое впечатлЪніе усиливается 
отъ развЪшанныхъ картинъ, по большей части пейзажи, отъ кото- 
рыхъ вЪфетъ дивной тишиной... Особенно запомнилась одна кар- 
тина: Солнце зашло, но его послЪдній лучъ озаряетъ еще верхушки 
горъ и скользить по бЪлому кресту, стоящему надъ обрывомъ... 
Горы, задумчивыя и прекрасныя, величаво выступаютъ въ прозрач- 
номъ воздухф. Тропа, лежащая у самаго креста, вьется прямо къ 
вершин%. Здфсь послЪдняя площадка, остановка усталаго путника... 
Еще одно усиле и онъ взойдетъ на вершину, большой бфлый 
крестъ неподвижно стоитъ, окутанный глубокой тишиной. На немъ 
замираетъ послЪдній лучъ заката... 

Вс картины въ этой мастерской проникнуты такимъ же 
глубокимъ настроеніемъ. Утро, вечеръ и ночь въ горахъ, вотъ 
единственные сюжеты этихъ удивительныхъ картинъ. НигдЪ не 
видно человЪка, только озера, небо и горы; но человЪческая душа 
чувствуется въ каждомъ штрихЪ, наполняетъ собой всю картину 
и бесЪдуетъ съ Богомъ. 

„Оп раузазе езё ип бќа ате“ (пейзажъ есть состояніе души) 
вырвалось у меня невольно. Художницы свфтло улыбнулись. С”еѕё 
еп аш дие поиз Репќепдорѕ“ *), сказала М-Пе Ѕќерһапрі. ОбЪ, 
М-Пе ЗерЬаю и М-Пе Вгаріќ, авторы развЪшаиныхъ картинъ, 
извстныя художницы въ Швейцаріи. Прошлогодняя выставка ихъ 
произведеній привлекла вниманіе всей печати. 

„ЗдЪсь происходятъ собранія и чтенія кружка?“ 

„Да, и здЪсь мы готовимся къ бесфдамъ, читаемъ и молимся, 
добавила М-Пе Вгарӣё, глазами указывая на столъ, на которомъ 
рядомъ лежали раскрытое Евангеліе и Бхагавать—Гита. 

Интересно, что художницы чувствуютъ особую духовную 
связь съ Россіей и сильно интересуются русской жизнью и рус- 
ской литературой. Ихъ ближайшая сотрудница М-ше Раоп имла 


*) Именно такъ мы н понимаемъ пейзажъ. 
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въ дфтствЪ русскую няню и также горячо любитъ Россію... Духов- 
ный обликъ художницъ, ихъ картины, видъ на озеро, глубокая 
тишина и святыя книжки, раскрытыя на стол, все это сливается 
въ такой гармоиическій аккордъ, что думается: болфе идеальную 
атмосферу для теософической работы создать трудио. 


Орденъ служенія при Теософическомъ ОбществЪ образовалъ 
недавно въ Инди два съЪзда: 1) Лига женскаго образованія, 
2) Лига борьбы съ дЪтскими браками. Весною были уже образо- 
ваны: 1) Лига защиты дфтей и 2) Лига просвЪщенія, поставившая 
себЪ цфлью учрежденіе читаленъ и библіотекъ во всЪхъ городахъ 
Индіи. 

Президентъ Теософическаго Общества, Анни Безантъ, при- 
была въ Австралію въ концъ мая. Она успфла уже посЪтить Фри- 
мэнтль, Гвертъ, Аделаиду, Мельбуриъ и Сидней. 20 августа она 
возвращается въ Индію. По дорогъ въ Алдіаръ она заЪдетъ на 
о. Цейлонъ и въ Мадуру. Октябрь она пробудетъ въ СЪверной 
Инди, а въ ноябрЪ вернется въ Аліаръ. 


Аа. 


МЫСЛИ ЛЬВА ТОЛСТОГО. 


НЪтъ ни одного вЪрующаго человЪка, на котораго бы не нахо- 
дили минуты сомнЪнія въ существовани Бога. И эти сомнЪнія не 
вредны, напротивъ, они ведутъ къ высшему пониманю Бога. Тотъ Богъ, 
котораго зналъ, сталъ привыченъ, и не вЪришь больше въ Него. ВЪ- 
ришь вполнЪ въ Бога только тогда, когда Онъ вновь открывается, а 
открывается Онъ тебЪф съ новой стороны, когда ты всей душой ищешь 
Его. А сторонъ Его безчисленное количество. 


Обозрфніе теософической литературы. 


Чрезвычайно интересный и совершенно оригинальный харак- 
теръ носитъ новый теософическій журналъ „Тһе Адуаг Вшебп“, 
издаваемый президентомъ общества, Анни Безантъ, и задающійся 
цфлью тЪснфе сблизить между собой членовъ разныхъ секцій, 
особенно тЪхъ, кто не принадлежитъ ни къ какой мЪстной орга- 
низаціи. "Такихъ членовъ много; они разбросаны по всему міру *). 

„Айуаг ВиЙебо“ дЪлаетъ ежемфсячный обзоръ теософиче- 
ской работы во всфхъ странахъ міра, разсказываетъ обо всемъ, 
что дфлается въ Инди и въ особенности въ Адіар%, гдЪ созда- 
лось общежитіе, члены котораго составляютъ большую дружную 
семью. Они вЪдаютъ сообща дЪлами общества и стремятся вопло- 
тить то духовное единеніе, которое лежитъ въ основъ Теософіи. 
Жизни и дБятельности Адіарскаго братства мы посвятимъ отдЪль- 
ный очеркъ. 

Кром хроники движенія, въ „Адуаг ВиШейп“ помфщаются 
статьи по вопросамъ Теософіи, путевыя замфтки Президента (ко- 
торый, какъ мы знаемъ, постоянно путешествуетъ) и маленькое 
научное обозрфніе, въ которомъ указывается на новыя открытія 
и гипотезы, идущія на встрЪчу теософическимъ ученіямъ. Также 
помфщаются изрЬченія изъ восточныхъ священныхъ писаній и 
мысли различныхъ поэтовъ, писателей и мудрецовъ. 

Среди ряда интересныхъ статей остановимся на стать В. Р. 
Ұайа: „Наша работа въ ОбществЪ“. Авторъ находитъ, что всту- 
пающіе въ теософическое общество въ большинствъ случаевъ 


*) Цна этого журнала назначена самая скромная: 2 шиллинга въ годъ, 3— 
съ пересылкой, т. е. 1 р. 50 к. 
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думаютъ только о томъ, чтобы побольше получить отъ него, и 
совершенно не останавливаются на вопросЪ о той отвЪтственно- 
сти, которую они берутъ на себя, вступая въ теософическое 
общество. Наша задача разыграть симфонію, не на одномъ, а на 
многихъ инструмеитахъ сообща со многими музыкантами, и каж- 
дый исполняетъ свою партію: одинъ играетъ на скрипкЪ, другой 
на флейт, третій на труб. Какой ужасный хаосъ произошелъ бы, 
если бы каждый считалъ самъ тактъ и слушалъ только себя! Для ис- 
полненія симфоніи необходимы двЪ вещи: способность сообразо- 
вать свою игру съ музыкой другихъ и умЪніе повиноваться па- 
лочкЪ выбраннаго дирижера. Если мы на это ие способны, то 
намъ никогда не сыграть симфоніи. Чтобы сдЪлаться хорошими 
музыкантами въ оркестрЪ, надо развить въ себ духъ согласія 
и гармоніи, тотъ духъ, который растетъ не разсужденіемъ и кри- 
тикой, а любовью и терпимостью. Въ научномъ обозрфніи указы- 
вается на выходъ въ свЪтъ новаго изданія книги проф. Оливеръ 
Лоджъ: „Современныя воззрЪнія на электричество". Эта книга 
чрезвычайно интересна для теософа, такъ какъ положенія вполнЪ 
совпадаютъ съ мыслями, высказанными болЪе двадцати лфтъ тому 
назадъ Е. П. Блаватской въ ея сочиненіи „Тайное учеше“. Жур- 
налъ также указываетъ на лекціи проф. Персона въ ПарижЪ, подъ 
заглавіемъ „Творческая эволюція" (І’'Еуоіобор Сгбаїгісе), читанныя 
имъ недавно въ СоПёре е Егапсе. Проф. Персонъ называетъ 
творческую энергію „жизнеинымъ импульсомъ“; въ этой энергіи, 
по его мнЪнію, кроются въ зародышЪ всЪ человЪческія способ- 
ности, постепенно раскрывающіяся съ процессомъ эволюціи. Да- 
леко не всБ раскрылись, и оттого нельзя считать разумъ иаивыс- 
шимъ началомъ человЪка. Мы знаемъ рядъ техническихъ явленій, 
которыя, повидимому, коренятся въ какомъ то высшемъ свойств 
души. Такъ, напримЪръ, симпатія не есть результатъ углублеи- 
наго ‘анализа личности, а является сама по себЪ, независимо отъ 
заключеній разума, н раньше, чфмъ оии могли быть сдфланы. 
Здъсь мы имфемъ дБло съ чЬмъ то вродф высшаго инстинкта 
души, или лучше—инстуищи. Для развитія интуиціи необходимо 
уйти въ себя, углубиться, сосредоточиться, такъ какъ она въ 
касъ развита мене, чфмъ разумъ. Чтобы оиа могла развиться, 
надо умЪть сдерживать проявленіе критикующаго интеллектуаль- 
наго начала. Состояніе сознанія нельзя разсматривать, какъ нЪчто 
законченное и грубо-матеріальное. Сознаніе находится въ про- 
цессь постояннаго равитія; это творческая сила, которая подле- 
жить росту и развитію. 
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Въ Германи появился новый теософическій журналъ „151“, 
издаваемый въ Лейпциг К. Завадскимъ. Журналъ выходитъ еже- 
мЪсячно *); онъ содержитъ переводъ Анни Безантъ, и рядъ инте- 
ресныхъ оригинальныхъ статей. Большое мЪсто отводится науч- 
ному отдфлу и критикЪ спиритическаго движенія. 

Каждый № начинается небольшой передовой статьей духов- 
наго характера. Этотъ отдЪлъ ведется А. М. О. 

Въ своей статьф „Любовь“ авторъ высказываетъ рядъ воз- 
вышенныхъ и оригинальныхъ мыслей. „Творене есть книга Му- 
рости. На ея заглавномъ листЪ начертано: Любовь ее создала... 
Огонь любви ведетъ къ самымъ труднымъ путямъ, которыхъ ни- 
кто не ищетъ кромЪ тЪхъ, кто любитъ... БЪгите отъ себя и защи- 
щайтесь отъ себя, а то вы не придете къ СебЫ.. Въ глубинахъ 
человЪческаго сердца гармонія. Буря бушуетъ лишь снаружи... 
Животное царство растетъ къ любви. ЧеловЪческое царство то- 
скуетъ по любви. СверхчеловЪкъ любитъ и даетъ любовь... 

Еще интереснфе его статья „о Іогъ*. Авторъ опредЪляетъ 
Іогу какъ актъ волевой и, одиовременно, какъ актъ пріостановки 
воли. ЧеловЪкъ хочетъ и погружается въ глубокое, молитвенное 
размышленіе; но, погружаясь въ него, онъ отрекается отъ своей 
воли, отъ себя, и внимаетъ голосу Бога. На этомъ пути человЪкъ, 
ведшій духовную жизнь, не бЪжитъ изъ міра и не боится жизни, 
а живетъ въ мір, не желая ничего для себя. Искреннее исканіе 
всегда приводитъ человЪка къ Богу, ибо въ каждомъ человЪкЪ 
живетъ скрытый Богъ, божественный духъ его чистьйшая сущ- 
ность, Таќетатаѕі. Все остальное „Мауа“. 

К. Блейбтрой изучаетъ англійскую поэзію въ свфтЪ Теософіи. 
Эдвинъ Арнольдъ, Броунингъ, Байронъ, Шелли, Водствортъ про- 
ходятъ передъ духовиыхъ взоромъ автора. Особенно его пора- 
жаетъ тонкое пониманіе природы англійскихъ поэтовъ, ихъ глу- 
бокое проникновеніе въ космическую жизнь, индуктивное ихъ по- 
ниманіе міровыхъ тайнъ. Г. Силлинъ, изучающій американскую 
литературу, останавливается на ЭмерсонЪ и на ТрайнЪ. Онъ про- 
водитъ интересную параллель между поэтомъ „Сверхдуши“ и 
поэтомъ „Безконечности", указываетъ на ихъ духовное родство и 
называетъ ихъ обоихъ „предвЪстниками Теософіи“. Въ заключеніе 
онъ приводитъ символъ вЪры Трайна: 

„Я буду изъ всего выбирать наивысшее. 

„Я буду по мЪр% силъ и другимъ помогать въ этомъ. 


*) ЦЬна: 6 марокъ, т. е. З р. въ годъ. 
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„Я буду улучшать все дурное, что встрЪтится на моемъ пути, 
нретворяя его въ добро. 

„Я буду стремиться всегда быть кроткимъ, простымъ, сво- 
боднымъ отъ высом%рія и, такимъ образомъ, сдфлаюсь сильнымъ. 

„Я буду себя совершенно открывать и держать открытымъ 
божественной СилЪ, чтобы сдфлаться чистымъ сосудомъ, черезъ 
который она могла бы проявиться. 

„Я буду всегда обращать свое лицо къ СвЪту. 

„Я не буду судить другихъ, но обращу всю свою силу на 
то, чтобы самому сдфлаться лучше. 

„Если упаду, я буду немедленно вставать и идти дальше, 
не теряя времени на раскаяніе. 

„Я буду все любить и ничего не бояться кромЪ зла, которое 
могъ бы сдБлать. 

„Я признаю добро, которое лежитъ въ глубин сердца всего 
существующаго и только ждетъ, чтобы проявиться. 

„Я буду любить поля и диюе цвЪты, звзды и широкое море 
и мягкую теплую землю; но еще болфе я буду любить усталыхъ 
и ищущихъ людей и каждое живое твореніе. 

„Тогда въ большой и таинственной драмЪ жизни я сыграю 
свою роль и не буду больше бояться ни жизни, ни смерти, ибо 
Смерть есть Жизнь или лучше—она есть переходъ одной формы 
жизни въ другую, переходъ котораго намъ нечего бояться, и ко- 
торый мы можемъ радостно привфтствовать, когда онъ въ свое 
время настанетъ“. 

Въ Эмерсон и ТрайнЪ авторъ видитъ квинтэссенцію амери- 
канскаго идеализма, близко подходящаго по духу и къ герман- 
скому идеализму. 

Изъ статей Анни Безантъ (за первые 6 мЪсяцевъ) напечатаны 
три: „Жизнь духовнаго человЪка въ м!рЪ“, „Судьба и усиліе че- 
ловъческой воли“ и „О Настроеніяхъ“. 

Г. Томассенъ посвящаетъ рядъ очерковъ юбилею Лурда, при- 
водить исторію святого источника, изслЪдованіе врачей и психіа- 
тровъ и разсказываетъ много интересныхъ случаевъ исцфленія. 

Въ научномъ отдЪлЪ приводится много свидЪтельствъ уче- 
ныхъ въ пользу реальности сверхчувственныхъ міровъ. Очень об- 
стоятельный разборъ дЪлается новой книг доктора Барадюкъ: 
„Вибраши человЪческой жизненной силы“ (реѕ үіђгайопѕ бе Іа у!- 
6 һитаіпе). Основой жизни авторъ признаетъ вибращи. Гар- 
моническія вибраціи дЪйствуютъ благодЪтельно на организмъ; 
дисгармоническія — разрушающимъ образомъ. Для возстановленія 
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здоровья больному слВдуетъ освободиться отъ вредныхъ вибрацій 
и отдать себя воздЪйствію хорощимъ, что обосновываетъ новые 
врачебные методы (№аёагһеій-теһойеп). Вибраціи эфира не раз- 
сЪиваются въ атмосфер, а висятъ около предметовъ и мЪстъ, 
у которыхъ вызывались. Вотъ почему люди испытываютъ неволь- 
ный ужасъ въ тхъ мЪстахъ, гдЪ было совершено преступленіе 
и, наоборотъ, чувствуютъ подъемъ духа и приливъ силъ тамъ, 
гдф собралось много свЪтлыхъ вибрацій. Это объясняетъ также 
и тайны психометріи. Древніе не даромъ вносили своихъ больныхъ 
въ храмы. Подвергая ихъ такимъ образомъ благодЪтельному влія- 
нію чистыхъ вибрацій, они частью достигали „чудесныхъ“ измЪ- 
ненй. Книга полна интересныхъ мыслей. 

„Тћһеоѕорһізі“ указываетъ на статью во французской газет 
„Ге шабп“ (Тогге йөѕ апітаих), въ которой разсматривается 
вивисекція съ точки зрЪнія ея результатовъ въ наукЪ. Авторъ 
приходитъ къ заключенію, что мнимая польза, извлекаемая этими 
варварскими пріемами, совершенно не соотвЪтствуетъ ни по ко- 
личеству, ни по качеству, суммЪ затраченной на нихъ энергіи и 
и суммъ порожденныхъ ими страданій. Борьбу съ вивисекціей 
въ настоящее время поддерживаютъ врачи, профессора универси- 
тетовъ, завзфдующе больницами н многіе выдающіеся ученые, на 
опыт убъдившіеся въ этической несостоятельности вивисекщи. 

„Письма Учителя Суфи“ закончились. Въ послЪднемъ гово- 
рится о различныхъ ступеняхъ прогресса человЪческаго, о стра- 
даніяхъ и объ истинномъ направленіи духовной жизни. 

Всякій человЪкъ, говоритъ авторъ,—въ прошломъ, настоя- 
щемъ или будущемъ—есть носитель тайнствъ. Въ каждомъ тфлЪ 
скрыта божественная тайна; каждое сердце готовится къ Пути; 
каждая душа излучаетъ славу непостижимаго... Лучше и самые 
святые люди имЪфли жизнь смиренную. Какъ примфръ приво- 
дится слЬдующій разсказъ. У Могиры былъ невольникъ Гелалъ. 
Когда рабъ скончался, то Пророкъ со своими учениками напра- 
вился въ домъ Могир’ы. Могира даже не зналъ о смерти Гелал’ы, 
такъ какъ рабъ былъ самымъ послфднимъ изъ его слугъ и ни- 
кто не заботился о немъ ни при жизни, ни посл смерти его. 
Могира вышелъ на встрфчу къ Пророку и, павъ къ его ногамъ, 
облобызалъ ихъ. Пророкъ спросилъ; что случилось въ его домЪ. 
Могира отвфчалъ, что все благополучно. Пророкъ сказалъ: „Мо- 
гира, достойнфИшИй изъ твоего дома отошелъ, а ты даже не 
знаешь этого!“ Изумленный Могира сказалъ: „Не зналъ я, что 
Гелалъ такой выдающийся человЪкъ!“ Тогда Пророкъ пожелалъ 
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пройти къ покойнику. Его нашли въ конюшнЪ на полу. Пророкъ 
закрылъ лицо руками и со слезами промолвилъ: „Гелалъ, твое 
тЬло лежитъ на землЪ, но душа твоя съ Богомъ“. Вс присут- 
ствующіе пожелали обратиться въ прахъ ногъ Гелала, а Пророкъ. 
прибавилъ: „Въ каждую эпоху семеро поддерживаютъ міръ сво- 
ими молитвами —во глав ихъ стоялъ Гелалъ“. 

Непреходящая чистота характеризуетъ ангела; неустанное пре- 
ступленіе закона характеризуетъ дьявола; человфкъ же характе- 
ризуетъ переходъ отъ грЪха къ чистотЪ черезъ страданіе и скорбь. 
Ничто такъ не полезно читать, какъ дневникъ страданий... Коранъ 
требуетъ искренности во всемъ, а искренность рождается въ 
сердцЪ, вкусившемъ страдания... „Пойми же, что ты еси То, что 
ты ищещь“. | 

Статья „Теософия въ тюрьмахъ“ разсказываетъ о самоотвер- 
женной дЪятельности недавно скончавшейся теософки Миссъ Жеф- 
ферсонъ, которая посвятила свою жизнь помощи заключеннымъ 
въ Калифорни. Она устраивала въ тюрьмахъ теософическія чтенія, 
раздавала книги и постоянно бесфдовала съ заключенными. Бла- 
годаря ея энергической работЪ, ей удалось добиться нЪсколькихъ 
реформъ въ тюремной жизни, изъ которыхъ наиболфе важная 
реформа „объ условномъ осужденій“ *) принесла уже большую 
пользу въ Америкф. 

ПомЪщено письмо одного заключеннаго, воскресшаго къ но- 
вой жизни благодаря Теософіи. Съ глубокой благодарностью онъ 
вспоминаетъ „Крошку Жефферстъ“, какъ ее звали заключенные, 
и разсказываетъ о томъ, какъ она впервые явилась въ тюрьму, 
какую сенсацію произвела и сколькимъ несчастнымъ она принесла 
свтъ и утЬшене. Ежедневно она успЪвала посфтить три, четыре 
тюрьмы. Все свое время она проводила съ заключенными. ПослЪ 
ея смерти изъ американскихъ тюрьмъ въ Адіаръ пришла просьба 
о присылкЪ теософической литературы. 

Въ статьЪ „Теософія въ мрЪ“ Люси Бартлетъ касается того 
же вопроса. Она излагаетъ сущность системы досрочнаго освобож- 
денія заключенныхъ **), разсказываетъ исторію этого вопроса и даетъ 
интересныя свЪд%Ънія о международныхъ тюремныхъ конгрессахъ, на 


*) „Условное“ осужденіе состонтъ въ томъ, что осужденный подвергается 
взказанію только въ томъ случаЪ, если онъ совершнтъ преступленіе или просту- 
покъ вторичио; въ первый разъ онъ отпускается на волю, въ случаЪ же повторенія 
проступка ему засчитывается и первое наказаніе. 

**) „Досрочное“ освобожденіе: -въ зависимости отъ поведенія отбывающаго 
ваказаніе, срокъ тюремнаго заключенія нли даже ссылки можетъ быть сокращенъ 
по усмотрЬнію мъстной административной власти. 
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которыхъ уже успВла сыграть роль Теософия. На конгрессЪ въ Буда- 
пештЪ (въ 1905г.) подъ вліяніемъ теософической работы о значени 
досрочнаго освобождения *), съфздъ постановилъ хлопотать о 
принятіи этой системы въ европейскихъ государствахъ. Въ настоя- 
щее время, какъ извЪстно, въ нЪкоторыхъ государствахъ она уже 
принята. Люси Бартлетъ, отдавшей себя служенію этой иде%, 
удалось образовать въ Итали союзъ на помощь малолЪтнимъ 
преступникамъ. Своей интересной статьЬ Люси Бартлетъ предпо- 
сылаетъ предисловіе, въ которомъ высказываетъ свои воззрЪнія 
на человъческія ощибки и паденя. НаиболЪе важныя испытанія 
приходятъ въ періоды темные и гр$ховные. Страдать и быть 
сильнымъ—таковъ путь къ богочеловЪчеству. Какъ теософы, мы 
должны понять святость скорби и святость борьбы, въ которой 
раскрывается Богъ. Въ статьф „Критерій истины“ авторъ задается 
вопросомъ, какъ теософу избЪгнуть догматизма и какую позицію 
ему слЪдуетъ занять по отношенію скептиковъ-матеріалистовъ. 
Абсолютной истины мы, несовершенные и ограниченные люди, 
еще не можемъ знать. Мы можемъ лишь сказать, что для нась 
она истина. Мы имфемъ это право, потому что она озарила нашу 
жизнь, влила въ насъ новую силу, раскрыла новые горизонты. 
На жизненномъ опыт мы основываемъ свое убёждеше и мы не 
можемъ требовать такого же убЪжденія отъ тЪхъ, у кого нЪтъ 
этого опыта, но кто по своему пытается объяснить жизнь. На 
каждой ступени развитія есть знаніе, которое истинно для данной 
ступени. Спорить совершенно безполезно и нежелательно. Но 
есть нЪчто, съ чЪмъ можно и должно спорить: это инерщя, ум- 
ственная лЪнь, при которой человЪкъ совершенно не желаетъ 
вдумываться въ духовные вопросы и вмЪстЪ съ тЬмъ произно- 
ситъ свое сужденіе надъ тЬмъ, о чемъ не думалъ. Проф. Джэмсъ 
вфрно замфтилъ, что для того, чтобы вЪрить, надо прежде всего 
хотњть вљрить. Пассивное сопротивленіе въ области духовной 
не менЪе позорно лЪни физической и свидЪтельствуетъ о боль- 
шой косности человЪческой души. Съ этой инертностью мысли, 
съ этой духовной лнью Теософія должна бороться, но съ той 
минуты, какъ человфкъ начинаетъ искать и думать, онъ уже 
сталъ на путь прогресса и теософъ не долженъ мЪшать ему идти 
по своей линіи. Ищущій растетъ своимъ исканіемъ, а съ ростомъ 
является и просвЪтл%Ъніе, плодъ духовнаго опыта. То, что истина 
для святого, для іога, еще не истина для обыкновеннаго челов$ка. 
Развитіе есть непремЪнное условіе раскрытія духа. Помня это, мы, 


*) Авторъ ея теософъ. 
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теософы, должны содЪйствовать вездЪ, гдъ мы можемъ, прогрессу 
н исканію истины, не предрЪшая, по какой линіи человЪкъ дол- 
женъ идти и не навязывая ему своихъ воззрЪній. Съ полной тер- 
пимостью должны мы исполнять свою работу въ мір, помня, что 
духовная жизнь должна неминуемо привести къ пониманію духов- 
ныхъ законовъ, наук духа, т. е. Теософіи. 

Продолжаются статьи объ оккультной химіи (Анни Безантъ) 
и „Сравнительное изученіе наукъ“ д-ра Л. Эппель га. 

М. Е. Дэвидъ знакомитъ насъ съ ученіемъ Кармы и перево- 
площенія, какъ они отразились въ еврейств%ћ. 

№. даетъ намъ рядъ прелестныхъ картинокъ дфтскаго само- 
отверженія подъ заглавіемъ „Великіе маленькіе“. 

Статья „Таинство любви“, Е. Северсъ, полна глубокихъ и 
тонкихъ мыслей. Авторъ указываетъ на то, что любовь не сходитъ 
на человЪка, какъ. молнія съ небесъ, что ее надо воспитать въ 
себ, культивировать и питать. Любить умЪетъ не каждый; это 
самая глубокая и самая трудная изъ всЪхъ наукъ: надо умљть 
любить. Постоянно примЪшивая къ любви элементы себялюбія, 
мы унижаемъ и гасимъ любовь. ЧЪмъ совершеннЪе мы будемъ, 
тБмъ чище и совершеннфе будетъ и наша любовь. 

„Кеуце #һёоѕорһідое“ (103 Ыей) даетъ подъ заглавіемъ 
„Мистеріи и мистическая мудрость“ главу изъ книги Р. Штейнера 
„Христіанство, какъ мистическій фактъ“. Докторъ Штейнеръ 
указываетъ на значеніе древнихъ мистерій и на духовное ихъ 
вліяніе на весь строй жизни древняго міра. Мистика онъ опредЪ- 
ляетъ какъ человЪка, ищущаго въ себъ скрытаго Бога. 

Продолжаются очерки д-ра Паскаля „Состоянія сознанія“. 

„Гоёиѕ Зопгра]“ даетъ біографію Моцарта, очеркъ музыки 
краснокожихъ индЪйцевъ, статью о снЪ подъ заглавіемъ: „ГдЪ мы 
бываемь ночью“, очеркъ изъ южноафриканской жизни и хоро- 
шенькіе дЪтскіе разсказы. 

Въ журналЬ объявляется объ основанін дфтскаго союза: 
„Круглый Столъ”, въ который могутъ вступать дЪти, желающіе 
проявлять активную любовь къ людямъ и животнымъ. Союзъ бу- 
деть состоять изъ группъ по 12 человЪкъ (рыцари Круглаго 
Стола), объединенныхъ той или другой формой служенія. Манто 
союза: „СлЪдуй за королемъ“. 

Дается маленькій историческій очеркъ Короля Артура и его 
знаменнтаго Круглаго Стола. Вступающимъ рекомендуется каж- 
дому выбрать себЪ свой идеалъ въ жизни и идти за нимъ, какъ 
рыцарн Круглаго Стола шли за королемъ Артуромъ. 
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„Ншаи СоПере Маса2ще" разсказываетъ о новомъ этическомъ 
обществ, основавшемся въ Инди подъ названіемъ Вһакіі Магра 
Ѕарћа (Общество исканій высшихъ путей) подъ вліяніемъ Вгаһшпагзі 
Ѕгіпіуаѕа Вһарауаћғашу. ЦЬли его: 

1. Облегчить всестороннее изученіе индусской религіи и фи- 
лософіи. 

2. СодЪйствовать изученію и практик религіозныхъ обря- 
довъ на основаніи самой широкой терпимости. 

3. Помогать голодающимъ безъ различія касты, вЪроиспо- 
вданія или цвфта кожи. : 

Общество будетъ издавать ежемфсячный журналъ, Спёпо- 
дауа. 

Въ „Ншаи СоПезе Марагіпе, помфщены двф интересныя 
статьи. Одна, Паранжотхи Чентар’а, посвящается сил и значенію 
характера. Другая даетъ очеркъ жизни и дЪятельности знамени- 
таго индусскаго ученаго и подвижника Свами Вивекананда. 

П. Сентіаръ указываетъ на значеніе сильныхъ характеровъ 
для націи. По этому въ основу воспитанія должна лечь выработка 
характера. Характеръ формируется въ зависимости отъ тЪхъ иде- 
аловъ, которые стоятъ передъ глазами молодежи. Религія, которая 
ставитъ передъ душой идеалы вфчные, является главнымъ факто- 
ромъ въ этой созидательной работъ. Независимо отъ положенія 
человЪка въ обществЪ, его вліяніе всегда пропорціонально сил 
его характера. ЧеловЪка съ характеромъ можно уподобить паро- 
вой машинЪ, которая способна привести въ движен!е безконечное 
количество колесъ. Характеры формируются въ атмосфер духовно- 
свободной. Тамъ, гдБ нЪтъ сильныхъ характеровъ, тамъ навЪфрное 
нЪтъ ни свободы, ни идеаловъ. Отсутствіе же идеаловъ свидф- 
тельствуетъ объ отсутстыи живой религіи. 

Свами Вивеканданда (очеркъ Венкатазан’а) родился въ 1862 г. 
въ ученой и благочестивой семьф Датта, въ которой не разъ уже 
были подвижники. Свами отлично учился и поступилъ въ Калькут- 
скій университетъ на юридическій факультетъ. Съ ранняго дЪт- 
ства онъ выказывалъ блестящія способности, любовь къ ученію 
и такое пламенное сочувствіе ко всЪмъ униженнымъ и оскорблен- 
нымъ, что всЪ наставники его предсказали ему великое будущее. 
Блестяще сдавъ университетскіе экзамены, Свами уже готовился 
къ ученой дЪятельности, когда случилось событіе, измЪнившее 
всю его жизнь. Его дядя повезъ его къ великому святому, Шри 
Рамакришна Парамагамся. Святой полюбилъ юношу и Свами сдЪ- 
лался его ученикомъ. Въ 1886 г. святой умеръ, а Свами удалился 
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въ Гималаи, гдЪ провелъ въ одиночествЪ шесть лЪтъ. Вернув- 
шись въ міръ, онъ посвятилъ себя духовной работЪ, собиралъ 
учениковъ, читалъ лекціи и училъ. На Чикагскомъ конгресс ре- 
лигій онъ произвелъ сильное впечатлЬне. Онъ объЪхалъ Америку 
и Европу и написалъ нЪсколько интересныхъ сочиненій, изъ ко- 
торыхъ наиболВе выдается его „Раджа Іога* *). 


Въ 1902 г. онъ предался созерцательной жизни и 2 іюля, въ 
состояніи экстаза (Заш&аЫ), перешелъ въ иной міръ. Онъ оставилъ 
много учениковъ. Наиболфе выдающаяся изъ нихъ—сестра Ни- 
ведита. 


„Тһеоѕорһіса1 Ке\чем“ даетъ очеркъ литературной дЪятелъ- 
ности знаменитаго американскаго поэта Вайтмана, въ которомъ 
авторъ (№. Дэплонъ) видитъ безсознательнаго теософа. 

Изъ-подъ пера Микаель Вуд’а вышелъ разсказъ „Дитя“, въ 
которомъ звучатъ необыкновенно глубокія и нЪжныя, мистическія 
ноты. Этотъ разсказъ символически повЪствуетъ о пробуждени 
духовности и о преображеніи человфческой души, въ которой за- 
говорилъ голосъ чистой любви. 


Въ Южной Америк, повидимому, теософическое движеніе 
пустило крЪпкіе корни: съ будущаго мЪсяца трансваальскіе теосо- 
фичесюе кружки начнутъ выпускать свой собственный органъ 
„Южноафриканская хроника движенія“ (Ѕошіћ Аёісап Вей) 
подъ редакціей дЪятельнаго члена теософическаго общества Ген- 
рихъ Дайкмана. 

№ 8—9 „Теософическаго ОбозрЪнія* открывается прелестной 
картинкой на тему: „Пустите дЪтей и не препятствуйте имъ при- 
ходить ко Мн, ибо таковыхъ есть Царство Небесное“. 

Продолжаются изящная „Идиля бЪлаго Лотоса“, „Очерки 
религій* Шюре и статья П. Санина „Духовныя легенды Востока“. 
Трауринъ заканчиваетъ свою интересную статью о Дж. Бруно. 


Статья „священника“: „Современный недугъ нашей право- 
славной Церкви“ обращаетъ вниманіе на оживленіе въ обществЪ 
интереса къ вопросамъ духовнымъ и на необходимость нравствен- 
наго обновленія въ средЪ духовенства. „Церковь, говоритъ авторъ, 
душа, совЪсть государства и ея іерархія есть голосъ этой совЪсти“. 
Авторъ предлагаетъ рядъ реформъ, которыя должны поставить 
священника въ достойное и независимое положеніе. 

Въ дЪтскомъ отдфлЪ помфщены хорошенькіе разсказы и зна- 
менитое стихотвореше Макдональда „Откуда ты, дитя?“, но „Пчела 


*) Послфдняя недавно переведена и вздана на русскомъ язык%. 
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помогла“ намъ кажется нЬсколько мрачнымъ и тяжелымъ очер- 
комъ, какъ разсказъ для дЪтей. 

„Теософская жизнь“ даетъ краткую біографію Е. П. Блават- 
ской съ ея портретомъ. Статья написана горячо и, несмотря на 
свою сжатость, даетъ нЪкоторое представленіе о геніальной рус- 
ской женщин%Ъ, которая „заставила два міра (оба полушарія) по- 
стоянно говорить о себ, и посл смерти которой два контииента 
обмЪнялись телеграммами, какъ будто умерла коронованная особа“. 

Очень хороша статья „Гипнотизмъ съ точки зрфнія оккуль- 
ной науки“, въ которой указывается на вредъ и опасность этого 
экспериментальнаго метода. 

Вообще въ книжечкахъ этого маленькаго журнала встрЬ- 
чается не мало статей интересныхъ по содержанію и проникну- 
тыхъ высокимъ и свЪтлымъ настроеніемъ. Не вЪрится, чтобы та- 
кія искреннія духовныя стремленія могли встрЬтить на своемъ 
пути что-либо кромЪ сочувствія. Между тъмъ, мы знаемъ, что сим- 
патичное Смоленское Общество уже потерпфло непріятности, и 
что одинъ изъ главныхъ его дЪятелей и основателей, о. Игнатий, 
долженъ былъ выйти въ отставку, вслЪдствіе „сложившихся об- 
стоятельствъ“. 

Грустно думать, что такъ мало еще въ Россіи понимается 
значеніе духовности и ея вліяніе на жизнь... 

Отъ всей души желаемъ молодому Смоленскому Обществу 
мирныхъ дней и процвЪтанія! 


АЪа. 


МЫСЛИ ЛЬВА ТОЛСТОГО. 


На извЪстной ступени углубленя въ себя человЪкъ сознаетъ Бога. 

Ньтъ Бога только для того, кто не ищетъ Его. Ищи Его и Онъ 
откроется тебЪ. 

Если человЬкъ не сознаетъ и не понимаетъ Бога, то онъ ника- 
кого права не имЪетъ заключать изъ этого, что Его нЬтъ. Законный 
выводъ для него только тотъ, что онъ еще не въ силахъ сознать и 
понять Его. 
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Научное обозрёню. 


0 прошлой жизни *). 
Профессора Л. Гэрнъ. 


„Если бы Бикху захотћлось, о братья, 
возстановить въ п всЪ свои разно- 
образныя временныя “состоянія прошедшихъ 
дней — въ одно ли, два, четыре, пять, десять, 
пятьлесятъ, сто, тысячу или сто тысячъ 
рожленій, во всћхъ ихъ формахъ и подроб- 
ностяхъ, дайте спокойно ему углубиться въ 
ннхъ, дайте побыть ему въ одиночествъ”. 


Акапкћеууа ЗиНа. 
І. 


Кого бы ни спросить ученыхъ запада, прожившихъ нЪсколько 
лЪтъ въ настоящей жизненной атмосферЪ буддизма, какая основная 
идея существеннЪе всего отличаетъ восточный образъ мыслей отъ на- 
шего, —нЪтъ сомнЬнія, что каждый отвЬтилъ бы: „Понятіе о прошлой 
жизни“. Именно эта идея, боле всякой другой, красною нитью про- 
ходитъ черезъ все умственное бытіе дальняго востока. Она распро- 

| странена тамъ, какъ воздухъ, она окрашиваетъ всякое настроеніе, она 
| вліяетъ, прямо или косвенно, на всякое почти дЬйствіе. Символы ея 
видимы постоянно, даже на незначительныхъ артистическихъ украше- 


*) Мы помъщаемъ статью проф. Л. Гэрна безъ сокращен, опустивъ лишь 
заключительное его примЪчаніе. Мы полагаемъ, что вопросъ перевоплощенія и кармы, 
трактуемый авторитетнымъ современнымъ ученымъ съ точки зрЪнія позивистически 
построенной европейской науки, которую авторъ къ нашему пріятному изумленно 
считаеть „врагомъ матер!ализма“, должна имЪфть особый интересъ для нашихъ чита- 
телей Мы сопровождаемъ статью н®сколькими примЪчайями въ виду того, что нъ- 
которые затроиутые профессоромъ вопросы формулированы не ясно, н, съ точки 


зрънія Теософіи, освЪщеиы неправильно. 
Отъ редакцін. 
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ніяхъ; и ежечасно, днемъ и ночью, отголоски ея достигаютъ непро- 
шенные до слуха. Весь народный словарь *), его семейныя пословицы, 
поговорки, его религіозныя или обыденныя восклицанія, его выражен я 
гнфва, надежды, радости или отчаянья—всф тЪсно связаны съ нею. 
Въ равной степени вліяетъ она на изъявлене ненависти или признанія 
въ любви; и выраженя „іроуүа“ или „тпеп“, подразумфвающя карму, 
какъ неизбЪжное воздаяніе, сами собою просятся у каждаго съ языка, 
какъ поясненіе, утЪшенье или упрекъ. Крестьянинъ, работающій на 
склон дороги и наполняющій съ напряженіемъ всЪхъ мускуловъ свою 
тачку, шепчетъ терпфливо: „это Ша\а, я долженъ терпЪть“. Ссоря- 
щіеся слуги спрашиваютъ другъ у друга: „Въ силу какой ингвы дол- 
женъ я жить теперь съ такими, какъ вы"; неспособнаго или порочнаго 
человЪка укоряютъ опять таки ингвой, и неудачи мудраго или добро- 
дЪтельнаго объясняются все тъмъ же буддистскимъ словемъ. Преступ- 
никъ, сознающійся въ своемъ преступленіи, говоритъ: „Я зналъ, что 
поступаю дурно, но моя ингва была сильнЪе моего сердца“. Разлучен- 
ные влюбленные просятъ смерти въ увЪренности, что союзъ ихъ въ 
этомъ мфЪ не осуществится за прежніе ихъ грЬхи; а жертвы неспра- 
ведливости стараются успокоить свое естественное негодованіе увре- 
немъ себя, что онЪ страдаютъ за чью то забытую вину, которая 
должна была быть искуплена по повелЬнію вЪчнаго закона. Такимъ же 
образомъ самый обыденный намекъ на духовное будущее связывается 
со всеобщей вЪрой въ духовное прошлое. Мать предостерегаетъ своихъ 
дЪтей не относиться легкомысленно къ послЪдствіямъ своихъ, отра- 
жающихся на будущей жизни, дурныхъ поступковъ, и не брать при- 
мЪра съ дЪтей другихъ родителей. Странникъ или уличный нищій при- 
нимаетъ ваше подаяніе съ молитвой о томъ, чтобы слЬдующее рожде- 
не ваше было счастливымъ. Престарълый ШКуо, слухъ и зрЬніе 
котораго начинаютъ слабЪть, весело говоритъ о предстоящемъ вопло- 
щеніи, долженствующемъ снабдить его новыми молодыми членами. А 
выраженя ЈакиѕоКі, обозначающее буддистскую идею о предопредфле- 
ни; шае по уо-—послдняя жизнь; а гате-— смирене,—у Японцевъ 
встрчаются также часто, какъ слова добро или зло въ обыкновен- 
номъ разговорномъ языкЪ. 

Проживъ долгое время въ такой сред, вы замЬчаете, что психо- 
логія ея проникла въ собственную вашу мысль и произвела въ ней 
разнообразныя перемфны. Вс представленя о жизни, насыщенныя 
здЪсь идеей метампсихоза, всЬ эти вЪрованія, хотя бы и съ симпатіей 
изучаемыя, сначала чуждыми и странными представляются вамъ, но 


*) Рьчь идетъ о Японии. р 


въ конц концовъ теряютъ свой своеобразный фантастический харак- 
теръ новизны и вы видите ихъ въ ‘совершенно естественномъ свЪтЪ. 
Они объясняютъ многія веши такъ хорошо, что онъ кажутся намъ 
даже какъ бы разумными; нЪкоторыя же представляются и безусловно 
разумными, даже при свЪТЪ научной критики нашего вфка. Чтобы су- 
дить основательнфе, необходимо, однако, отрЪшиться отъ малЪйшихъ 
воспоминаній о западныхъ идеяхъ метампсихоза: потому что нЪтъ 
ничего общаго между древними западными представленіями о душЪ— 
между ученіемъ Пивагорейцевъ и Платониковъ и представленіемъ буд- 
дистовъ; и, можетъ быть, именно вслЪдствіе этого различія, японское 
ученіе и представляется вамъ разумнымъ. Глубочайшее несходство 
между воззрЪніями древняго запада и востока въ этомъ отношени со- 
стоитъ въ томъ, что для буддиста обычное наше понятіе о душ, какъ 
о самостоятельно вибрирующемъ внутреннемъ дух, не существуетъ 
вовсе. Восточное „я“ не индивидуально. Въ равной степени чуждо 
оно и гностическому представленію о душЪ. 


Оиа есть аггрегатъ неизъяснимой сложности —сконцентрированная 
сумма творческаго мышленія множества прошлыхъ жизней, число ко- 
торыхъ неопредЪлимо. 


П. 


Могущество буддизма и странное соотвЪтств:е его теорій съ фак- 
тами современной науки всего очевиднће сказывается въ области пси- 
хологіи, однимъ изъ величайшихъ изслЪдователей которой былъ Гер- 
бертъ Спенсеръ. Значительная часть нашей психологической жизни 
состоитъ изъ ощущеній, которыхъ западные теологи не могли никогда 
объяснить. Таковы, напримфръ, тъ, которыя понуждаютъ еще безсло- 
веснаго ребенка кричать при видЪ однихъ лицъ и улыбаться при видЪ 
другихъ. Таковы тЪ мгновенныя симпатіи или антипатіи къ встрЬчае- 
мымъ иами людямъ, тЬ отталкиваня или притяженія, которыя мы на- 
зываемъ „первымъ впечатлЪЬніемъ* и которыя дћти склонны выказы- 
вать съ полной откровенностью, вопреки. увЪреньямъ, что нельзя 
судить по наружности: ни одинъ ребенокъ въ душЪ не согласится съ 
этимъ. Обычай называть эти ощущенія инстинктивными или интуитив- 
ными, въ теологическомъ значении инстинкта или интуищи, не объясняетъ 
рёшительно ничего, и является лишь попыткой проникнуть въ тайны 
жизни, иаравнф съ гипотезами о сотвореніи міра. Мысль, что личное 
душевиое движеніе можетъ быть болЪфе, чЪмъ индивидуальнымъ, кромЪ 
разв» случаевъ одержимости, еще представляется съ точки зрЪнія 
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ортодоксальной традиціи чудовищной ересью; тЬмъ не менфе теперь 
установлено уже, что большая ‘часть глубокихъ ощущеній нашихъ 
сверхъ—-индивидуальны: именно тЪ двЪ категоріи, которыя мы разли- 
чаемъ, какъ чувственныя и духовныя. Индивидуальность любовной 
страсти безусловно отвергается наукой, и то, что вЪрно съ перваго 
взгляда относительно любви, столь же вЪрно относительно ненависти: 
оба чувства одинаково сверхъ-индивидуальны. То же можно сказать о 
томъ необъяснимомъ влечени къ путешествіямъ, которое приходитъ и 
уходитъ съ весною, и безотчетной грусти, которая нами овладъваетъ 
осенью; это все, вЪроятно, отголоски той отдаленной эпохи, когда пе- 
реселенія человЪческія совершались въ зависимости отъ временъ года, 
а, можетъ быть, и еще болъе древней эры, предшествовавшей появле- 
нію человъка. Сверхъ-индивидудльны также ощущенія кого нибудь, 
кто, проведя большую часть жизни въ равнинахъ, впервые смотритъ 
на рядъ сньжныхъ вершинъ; или впечатлЬнія континентальнаго жи- 
теля, когда впервые онъ любуется океаномъ или слышитъ его вфчный 
ропотъ. Наслажденіе, сопровождаемое всегда поклоненіемъ, которое видъ 
прекраснаго ландшафта возбуждаетъ въ насъ, или то безмолвное восхи- 
щеніе, смЬшанное съ невыразимой грустью, и вызываемое величествен- 
ной картиной тропическаго заката—никогда не могутъ быть объяснены 
индивидуальными впечатлЪнями. Психологическій анализъ показалъ, 
дЪйствительно, что ощущенія эти удивительно сложны и переплетены 
множествомъ нитей съ проявленіями личнаго опыта; но, во всякомъ 
случаЪ, наиболЪе глубокія волны ощущеній никогда не бываютъ инди- 
видуальны: онф всплываютъ со дна цфлаго моря прошлой жизни, изъ 
которой произошли мы. Къ той же психологической категоріи принад- 
лежитъ, вЪроятно, и то особое ощущене, которымъ смущался умъ 
человЬческій еще задолго до Цицерона и смущается еще болЪе, пожа- 
луй, въ наше время: ощущене, что МЬсто, посфщаемое въ дЪйстви- 
тельности въ первый разъ, знакомо уже. То же странное ощущеніе, 
въ незнакомомъ город, при видЪ незнакомаго ландшафта, тихимъ 
толчкомъ всплываетъ въ умЪ, и оставляетъ тщетныя усилія памяти 
для объясненія его. Такимъ же образомъ подобныя ощущенія являются 
и при новыхъ комбинащяхъ, всплывающихъ въ памяти старыхъ отно- 
шеній; и, однако, большинство ихъ остается совершенно таинственнымъ, 
если пробовать объяснять ихъ однимъ личнымъ воспоминаніемъ. 

Даже самыя обыденныя изъ нашихъ ощущеній представляютъ 
изъ себя загадки, разрЬшить которыя немыслимо, если исходить изъ 
нелЬпаго положенія, что всф наши чувствованія и знанія являются 

ствіями личныхъ нашихъ впечатлЬній и опыта, и что умъ ново- 

зго ребенка—неисписанная страница. 
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Удовольствіе, доставляемое намъ запахомъ цвЪтовъ, извфстными 
оттТЬнками красокъ, иными мотивами музыки; невольное отвращеніе 
или страхъ при видЪ въ первый разъ опасныхъ или ядовитыхъ живот- 
ныхъ; даже безотчетный страхъ передъ нЪкоторыми снами, все это 
необъяснимо съ точки зрЪнія изстари установившагося понятія о душћ. 
Какое громадное значене въ жизни народовъ имфютъ нъкоторыя изъ 
этихъ ощущеній, вродЪ хотя бы удовольствія отъ цвЪта и запаха, въ 
высшей степени убЪдительно доказываетъ Грандъ Алланъ въ своей 
„Физіологической эстетик“ и въ своемъ прекрасномъ очерк объ ощу- 
щени цвътовъ. И еще задолго до него, его учитель, величайшій изъ 
психологовъ, доказалъ ясно, что гипотеза личнаго опыта совершенно 
непримђиима къ весьма многимъ категоріямъ психологическихъ явле- 
кій. „Если возможно, замЪчаетъ Гербертъ Спенсеръ, я сказалъ бы, 
что заблужденіе это держится гораздо больше недостаткомъ уваженья 
къ ощущеніямъ, нежели недостаточностью самихъ знанй. Ученіе о 
томъ, что всВ наши желанія и ощущенія происходятъ непосредственно 
изъ личнаго опыта индивидуума, такъ явно противорфчитъ фактамъ, 
что я ие могу надивиться достаточно, какъ можно было когда либо 
рискнуть поддерживать его“. Спенсеръ такимъ образомъ доказывалъ 
наиъ, что такія слова, какъ „инстинктъ* и „интуиція“* не имЪютъ в®р- · 
наго значенія въ прежнемъ смысл, и должны быть отнынЪ употре- 
бляемы въ совершенно иномъ. Инстинктъ, на язык современнаго 
психолога, долженъ означать „организованную память“, самая же па- 
мять представляется „зародышемъ инстинкта“—суммою впечатл%Ъній, 
унаслёдованныхъ послЪдовательнымъ рожденіемъ цЪлой цВпи индиви- 
дуумовъ. Наука такимъ образомъ признаетъ унаслЪдованную память. 
только не въ смыслЪ воспоминаній о подробностяхъ прошлыхъ жизней, 
а лишь, какъ незначительный придатокъ къ психологической жизни, 
сопровождаемой незначительными же измЪненіями въ строеніи унаслЪ- 
дованной нервной системы. „ЧеловЪъческій мозгъ есть организованный 
списокъ безконечнаго множества опытовъ, накопившихся за время 
различныхъ формъ его жизни, или скорће за время видоизмЪненій 
лой цъпи организмовъ, черезъ которые человЪческій организмъ пре- 
еиственно проходилъ. Результаты наиболЬе обыденныхъ и частыхъ 
изъ этихъ опытовъ унаслЪдовались послЪдовательно, какъ капиталъ и 
проценты, и привели понемногу къ той высокой степени развитія, ко- 
торое дремлетъ временно въ ум новорожденнаго ребенка и которымъ 
онъ же въ своей жизни воспользуется, примЪнитъ, можетъ быть, 
боле сложно и разнообразно, и, увеличивъ, передастъ затЪмъ отъ 
себя въ наслЪдје грядущимъ поколЪніямъ“. Такимъ путемъ получается 
солидная научная почва для идей предшествовавшихъ существованій, 
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какъ равно и для представленя о множественномъ „я“. Неоспоримо, 
что въ каждомъ отдъльномъ мозгу содержится унаслЪдованная память 
о неисчислимомъ количествЪ впечатлЪній, воспринятыхъ всЪми тьми 
послЪдовательными сознаніями, которыхъ данный мозгъ является по- 
томкомъ. Это научное объясненіе нашего „я“ не слЪдуетъ понимать 
въ матералистическомъ смыслЪ. Наука скорфе врагъ матерализма (?!); 
она обосновала уже много непонятнаго и признаетъ тайны непости- 
жимыя разумомъ, такія даже, утверждене которыхъ строится исклю- 
чительно на основаніи цЪльности и единства ощущенй. КромЪ этого 
единства ощущеній, несомнЪнно, за миллюны лЪтъ существовали уже 
вс чувства и способности человЪка. 

Наука здфсь, рука объ руку съ буддизмомъ, признаетъ сложное 
„я“, и подобно буддизму, объясняетъ психологическія загадки настоя- 
щаго психологическимъ же опытомъ прошедшаго. 
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Многимъ покажется, пожалуй, что представленіе о душ, какъ о 
множественномъ „я“, рЪшительно исключаетъ возможность идеи религіи 
въ западномъ смыслЪ; и люди, неспособные отречься самостоятельно 
отъ старо-теологическихъ догматовъ, думаютъ, несомнфнно, что даже 
въ буддистскихъ странахъ, и вопреки очевидности буддистскихъ текстовъ, 
вЪра простого народа въ дЪйствительности все же основывается на 
представлении о душ, какъ о самостоятельномъ существЪ. Тфмъ не 
менЪе, въ Японіи мы видимъ замЪчательныя доказательства противо- 
положнаго. Простой необразованный народъ, заурядные крестьяне, ни- 
когда не изучавшіе буддистской метафизики, признаютъ сложное „я“. 
Замфчательно, что даже въ примитивномъ вЪроученіи, Шинто, суще- 
ствуетъ уже эта преемственная теорія, и разнообразныя формы этого 
догмата характеризуютъ мысль Китайца и Корейца. ВсЪ эти народы 
дальняго востока представляются признающими сложную душу, въ зна- 
ченіи ли буддистскомъ, или въ болЪе первобытномъ смыслЪ ученія Шинто, 
или же, наконецъ. въ фантастической формЪ, выработанной китайскими 
астрологами. Въ Японіи я убфдился вполнЪ, что вра эта—всеобщая. 
НЪтъ надобности прибЪгать здЪсь къ буддистскимъ текстамъ, такъ какъ 
не философзя въры, а лишь простыя популярныя вЪрованя одни могутъ 
доказать съ очевидностью, что религіозное рвене совмЪстимо вполнЪ и 
даже прекрасно уживается съ понятіемъ о сложной душЪ. Конечно 

а крестьянинъ далеко не рисуетъ себЪ своего психическаго „я“ 
тожнымъ, какимъ является оно въ философіи буддизма или 
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наукЪ запада. Но онъ представляетъ себЪ самого себя множественнымъ. 
Свою внутреннюю борьбу между побужденьями добра и зла объясняетъ 
онъ столкновеніемъ разнообразныхъ желаній, составляющихъ сущность 
его „я“, и духовная надежда его—-освободить свое лучшее „я“ отъ 
вліяиія и примЪси дурного, т. к. Нирвана, или высшее блаженство, до- 
ступно лишь тому, въ комъ побфдитъ и переживаетъ лучшая и высшая 
часть внутренняго его существа. Релийя японца представляется такимъ 
образомъ основанной на естественномъ понимани психическихъ нзмЪ- 
неній, пониманіи далеко не такомъ отдаленномъ отъ научной мысли, 
какъ распространенное въ нашемъ простомъ народ условное по- 
нятіе о душ. Отношене его къ этому отвлеченному представленію, 
конечно, туманно и не систематизировано, но общій характеръ и тен- 
денція очевидиы; и никакого сомнЪнія не можетъ быть ни въ искрен- 
ности его вЪры, ни во вліяніе этой вЪры на его этическую жизнь. 
ВездЪ, гл вЪра эта распространяется между образованными клас- 
сами, тЬ же идеи лишь точнфе опредфляются и синтетизируются. Я могу 
привести для примфра два образца сочиненй, написанныхъ студентами 
23-хъ и 26-ти лЬтъ. Можно бы легко привести ихъ и больше, но ниже- 
слЪдующаго будетъ достаточно для поясненія того, что я имЪю въ виду; 


1. „НЪтъ ничего безумнЪе утвержденія безсмертія души. 
Душа сложное понятіе, и, хотя ея элементы вЪчны, они не могутъ, 
какъ мы знаемъ, повториться дважды въ томъ же самомъ соотно- 
шеніи формъ. Всякое сложное тфло должно измЪнить свой харак- 
теръ и условіе“. Г 

2. „ЧеловЪческая жизнь понятіе составное. Комбинація энергіи 
составляетъ душу. Когда человЪкъ умираетъ, душа его, какъ и 
ТЬло, не можетъ остаться безъ измЪненія или быть измЪненной 
соотвЪтственно тому, съ чЬмъ она была скомбинирована. НЪко- 
торые философы считаютъ душу безсмертной, другіе—смертной. 
И всЪ по своему правы. Душа смертна или безсмертна въ зави- 
симости отъ измфненя составляющихъ ее силъ. Элементарныя 
энергіи, изъ которыхъ составляется душа, дЪйствительно вфчны, 
но свойство самой души опред$ляется характеромъ сочетанія этихъ 
энергій между собою“. 


Западному читателю покажется съ перваго взгляда, что мысли, 
изложенныя въ этихъ сочиненіяхъ, безусловно атеистичны. И однако 
онь вполнф совмЪстимы въ дЪйствительности съ самой искренней и 
глубокой вЪрой. Ложное впечатлЬніе получается исключительно отъ 
укоренившагося представленія, связаннаго съ европейскимъ понятіемъ 
© „душЬ“, которую совершенно иначе понимаетъ буддистъ. „Душа“, въ 
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подразумЬвавшемся нашими молодыми авторами смыслЪ, есть нескон- 
чаемое сочетаніе дурныхъ и хорошихъ наклонностей, конгломератъ, 
заранфе предназначенный къ разложенію, не только въ силу самого 
факта своей сложности, но и силой дЪйствія вЪчнаго закона о духов- 
номъ прогрессЬ *). 
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Сущностью западнаго богословія достаточно объясняется, почему 
идея, бывшая за тысячу лЬтъ уже такимъ могущественнымъ факторомъ 
въ умственной жизни востока, у насъ вплоть до настоящаго времени 
точно застыла въ своемъ развитіи. Несправедливымъ было бы, однако, 
предположить въ богословахъ нашихъ, передающихъ идею упомянутой 
цЪпи существованій, безусловно отрицательное отношеніе къ изложен- 
нымъ восточнымъ воззръніямъ. Несмотря на то, что христіанскій дог- 
матъ, утверждающій созиданіе изъ ничего новой души для каждаго но- 
ваго тъла, вполнЪ отрицаетъ этимъ самымъ существованіе прошедшей 
жизни, простой здравый смыслъ невольно улавливаетъ противор+Ъчіе 
этого положенія съ явленіями наслЪдственности. Между тЬмъ, какъ 
богословы считаютъ животныхъ своего рода автоматами, оживленными 
лишь какимъ то непостижимымъ механизмомъ, который называютъ они 
инстинктомъ, народъ въ общежитіи признаетъ безусловно за животными 
способность размышленія. 

ОпредЪленія инстинкта и интуиціи, державшіяся цЬлыми поко- 
лЪніями, представляются уже совершенно немыслимыми въ наши дни. 
Чувствуется, что слова эти не передаютъ боле должнаго понятія и 


*) Въ первомъ изъ приведенныхъ сочиненій японскихъ студентовъ говорится 
© „безуміи утвержденія безсмертія души", во второмъ: „душа смертна или без- 
смертна въ зависимости отъ измЪненія составляющихъ ее силъ"; эти двЪ выдержки 
указываютъ на то, что авторы или не договариваютъ до конца сути восточнаго уче- 
ия о душ%, или же они не знакомы съ эзотеризмомъ восточныхъ религій. Послфд- 
нее вЪрнЪе, такъ какъ религіозный эзотернзмъ началъ впервые раскрываться передъ 
всЪми черезъ Теософію. Съ своей стороны, и уважаемый профессоръ въ своемъ вы- 
вод: „душа есть нескончаемое сочетаніе дурныхъ и хорошихъ наклонностей, конгло- 
мератъ, заранфе предназначенный къ разложенію"... руководствуется, повидимому, 
своими личными соображеніями, илн же мЪстными эзотерическими толкованіями. 

Эзотерическое ученіе древняго Востока о спожности души —въ самыхъ об- 
шихъ чертахъ --слЬдующее: человфкъ есть существо сложное, состоящее изъ эле- 
ментовъ въчныхъ н элементовъ, предназначенныхъ къ уничтоженію; зпементъ в$ч- 
вый составляетъ его индивидуальность, иначе ту частицу божественной сущности, 

тю онъ развиваетъ своими собственнымн усилями въ условіяхъ данной ему 

Фятельностн, т. е. на землЪ. Въ теченіе земной жизнн эта въчиая часть его 
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остаются лишь какъ догматъ, останавливающій и пресћкающій ересь 
„Рійеіќу• Вордсворта, и его же такъ удивительно превознесенныя „Раз- 
мышленія о безсмерти“ свидЪтельствуютъ ярко о чрезвычайной робости 
и первобытности понят объ этомъ предметЪ даже еще въ началь 
прошлаго вЪка. Любовь собаки къ своему хозяину дъйствительно „ве- 
лика превыше человЪческаго пониманя“; Вордсвортъ, однако, не оста- 
навливается надъ ней, и такъ какъ непосредственныя впечатлфнія дЪт- 
ства приводятъ къ выводамъ, несравненно болъе замЪфчательнымъ, чфмъ 
его уже упомянутая идея безсмертія, знаменитые стансы его на эту 
тему вполнЪ справедливо названы Джономъ Морлей безсмыслицей. Вообще 
до упадка богословія ни, одинъ разумный взглядъ на психологическую 
насльдственность, на истинную сущность инстинкта и на един- 
ство жизни не могъ пробить себЪ пути къ широкой массЪ. Теперь, 
однако, съ принятіемъ доктрины эволюціи, старыя формы мысли 
рушатся; новыя идеи стремятся занять мфсто отжившихъ догматовъ 
и мы присутствуемъ нынф при зрёлищЪ всеобщаго умственнаго движе- 
нія въ направленіи удивительно родственномъ восточной философіи. 
Безпримърная быстрота и разнообразіе научнаго прогресса въ послЬд- 
нія 50 лЬтъ не могла ~не вызвать такого же безпримфрнаго умствен- 
наго подъема въ массЪ. Что высшіе и сложные органнзмы развились 
изъ простыхъ и сложныхъ; что единичная физическая основа жизни 
представляетъ изъ себя вмЪстъ и сущность всего живущаго міра; что 
ни иальйшей разницы не существуетъ между животнымъ и растеніемъ; 
что рааличіе между бытіемъ и небытіемъ есть лишь различіе степени, 
ио не качества; что матерія не менфе непостижима, чЪмъ духъ, такъ 
какъ оба представляютъ лишь различныя проявленія одной и той же не- 


души проявляется въ видЪ соењсти, которая есть нн что иное, какъ накопленный въ 
предыдущихь существованіяхъ опытъ, пріобрътенный въ борьбЪ между добромъ и 
зломъ, м въ видЪ сверхличной мысли и свержличной любви. Второй элементъ слож- 
ной человЪческой душн составляетъ его лычность, его обманчивое отождествленіе 
себя, своего истиннаго „я“ съ временнымъ земнымъ проявленіемъ, и при томъ не 
кей своей сущности, не всего поля своего сознанія, а пишь части его. Ц®ль такого 
зременнаго проявленія двояка: съ одной стороны необходимость сохраненія м1ровой 
вриомы мли справедливости, которая въ человъческой жизни осуществляется за- 
коноиъ кармы. иначе—расплаты за все сдЪланное добро и зло; съ другой стороны, 
ирюбрлыпене моваю оныта на новой ступени существованія, которое возможно 
только на земл®, и благодаря которому и совершается развитіе заложенныхъ въ че- 
повікЬ силъ въ безсмертную человЪческую индивидуальность. Такимъ образомъ, 
мудывидуальность или высщая часть человЪческой души сохраняется, она есть вЪч- 
мая сущность, развитіе которой безконечно; тогда какъ личность или низшая часть 
души уничтожается поспЪ того, какъ весь пробрётенный ею опытъ-—какъ бы въ 
\\иномъ экстракть—перешелъ во владЪне безсмертной человЪческой души. 
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изслфдованной дЪйствительности-—все это стало уже заурядными поло- 
женіями, общими мфстами новой философ. ПослЪ перваго же призна- 
нія богословіемъ физической эволющши легко было предсказать, что и 
признаніе зволющи психической не можетъ заставить себя долго ждать, 
такъ сломанъ былъ уже мЪшавшій свободному кругозору воздвигнутый 
старыми догматами барьеръ. И въ настоящее время, для изучающаго 
научную психологію, идея прошлой жизни переходитъ уже изъ царства 
теоріи въ царство фактовъ, доказывая, что буддистское объясненіе міро- 
вой тайны въ такой же мЪрЪ основательно, какъ и всякое другое. 
„Только поверхностные мыслители, пишетъ покойный профессоръ Гёксли, 
могутъ отбрасывать его, какъ недопустимую безсмыслицу. По- 
добно доктринЪ объ эволющи, теорія перевоплощенія имЪетъ корни 
въ мірЬ дйствительности и можеть смЪло требовать себЪ той 
поддержки, которая, несомнЪнно, и дается ей великимъ аргументомъ 
аналогіи“. 

Поддержка эта, оказанная профессоромъ Гёксли, въ высшей сте- 
пени серьезна. Онъ не даетъ намъ зрЪлища отдЬльной души, стремя- 
щейся отъ тьмы къ свЪту, отъ смерти къ возрожденію на протяженіи 
милліардовъ лЬтъ, и оставляетъ основную идею перевоплощенія въ той 
же почти совершенно форм, въ какой выразилъ ее и самъ Будда. По 
восточной доктрин, психическая личность, въ такой же степени какъ 
и физическое тЬло, представляетъ изъ себя аггрегатъ, заранЬе пред- 
назначенный къ разложеню. Подъ психическою личностью я подразумЪ- 
ваю здфсь то, что отличаетъ одну духовную сущность отъ другой, опре- 
дЪленія „мой“ и „твой“, короче поняте, олицетворяемое для насъ сло- 
вомъ „я“. Для буддиста оно есть лишь временная совокупность иллюзій. 
Она то и составляетъ карму, ту общую сумму дълъ и мыслей без- 
численнаго множества предшествовавшихъ существованій, изъ которыхъ 
каждое, какъ составляющая единица одной и той же великой системы 
появленій и исчезновеній, оказываетъ свое вліяніе на цЬлое. Подобно 
магнетизму, карма передается отъ формы форм, отъ феномена фе- 
номену, опредфляя условія комбинацій. Окончательную тайну соединя- 
ющихъ творческихъ результатовъ кармы буддистъ признаетъ непрони- 
цаемой; связывающую же силу результатовъ онъ производить отъ 
їапћа, стремленія къ жизни, соотвЪтствующаго тому, что Шопенгауеромъ 
казвано „волей* жизни. Въ „Біологіи“ Герберта Спенсера мы находимъ 
интересное соотвЪтствіе этой идеЪ. Онъ объясняетъ передачу стрем- 
ленй и ихъ разновидностей теоріей полярности —полярностью физіоло- 
гическаго единства, общимъ преобладающимъ стремленіемъ воображаемой 
магнитной стрЪлки. Различіе между этой теоріей полярности и буддист- 

еоріей їапһа поражаетъ гораздо меньше, чЪмъ сходство. Карма 
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или иаслЬдственность, фаора илн полярность, необъяснимы *) въ окон- 
чательной своей сущности: и буддизмъ и наука сходятся въ этомъ 
пунктЬ. Представляется фактомъ, достойнымъ вниманія, что оба при- 
знаютъ одинъ и тотъ же феноменъ, лишь называя его различно. 


у. 


Изумительная сложность методовъ, при помощи которыхъ наука 
пришла къ выводамъ, находящимся въ такой страиной гармоніи съ 
древнею мыслью востока, рождаетъ невольное сомнфше въ томъ, на- 
сколько эти выводы ясными и понятными могутъ представляться сред- 
нимъ массамъ запада. Казалось бы, конечно, что, какъ основная док- 
трииа буддизма можетъ преподаваться большинству вфрующихъ лишь 
вишнею стороною, формой, такъ и философія науки можетъ дЪлаться до- 
стояніемъ массъ лишь путемъ внушенія, внушеніемъ фактовъ, или комби- 
націй фактовъ, доступныхъ каждому естественно развитому уму. Исторія 
научнаго прогресса удостовъряетъ дЪйствительность такого метода; и нЪтъ 
серьезныхъ осиованій предполагать, что если самый процессъ высшей 
науки выше пониманя ненаучно образованныхъ классовъ, то и сами ре- 
зультаты этой науки не могутъ стать общепризнанными. РазмЪры и въсъ 
планетъ, разстоя йе и составъ звЪздъ; законъ тяготЪнія; значеніе тепла, 
свЪта и цвЪта; свойства звука, и множество другихъ научныхъ открытій 
хорошо знакомы тысячамъ людей, не имфющимъ никакого понятія о 
подробностяхъ методовъ, путемъ которыхъ зная эти получились. Съ 
другой стороны становится очевиднымъ, что каждое большое прогрес- 
сивное движеніе науки сопровождалось, впродолженіе столЪтій, значи- 
тельнымъ нарушеніемъ народныхъ вЪрованій. Даже и церкви, хотя и 


*) Карму и наслЪдственность не слЪдуетъ смЪшивать; законъ кармы примфнимъ 
ко всей космической дфятельности во всей ея попнотЪ, а не къ одной только чело- 
вческой дъятельности; наслЪдственность —лишь одна изъ подробностей человЪче- 
ской кармы. Что касается Тапһћа, илн стремленія къ земному существованію, то оно 
кићетъ опредъленное толкованіе въ эзотеризмЪ восточныхъ религій: выражается это 
стремленіе посредствомъ двънадцатн М№ійапаѕ, аналнзъ которыхъ раскрываетъ скры- 
тыя пружины внутренней человъческой жизни (см. Ѕесгеї Оосігіпе, Ш томъ, послЪд- 
нік отдълъ); цъль же Тапћа, илн стремленія къ земной жизни, состоитъ въ раскры- 
тін—путемъ столкновенія съ объектнвнымъ мромъ—всЪхъ заложенныхъ въ чело- 
8\к% силъ, Пока силы этн не перейдутъ нзъ состояиія скрытаго въ состояніе явное, 
изъ зародыша въ полное расцвътаніе, изъ младенчества въ „полный возрастъ Хри- 
ста“, тольк цо тЪхъ поръ Тапћа и владеть человЬкомъ. Когда же развнте его 
закончится, онъ освобождается отъ существованя на земл и можетъ появляться 
въ земной средЪ лишь по собственному желанію. 


цфпляющеяся еще за гипотезу спеціально созданной души, приняли уже, 
однако, основную доктрину физической эволющи; и нЬтъ основаній ожи- 
дать въ будущемъ ни особаго упорства въ догматахъ, ни умственнаго 
движенія назадъ. КромЪ того, измненя въ религіозныхъ идеяхъ не- 
избъжны ивЪроятнЪье, что они будутъ происходить скорЪй быстро, нежели 
медленно. Нельзя предсказать, конечно, ихъ точной сущности, тъмъ не 
менЪе интеллектуальная тенденція заставляетъ предполагать, что и 
ученіе психологической эволющи должно быть принято, если не ради 
нея самой, то для того хотя бы, чтобы положить окончательный пре- 
дьлъ онтологическимъ теоріямъ; въ равной степени и представлене 
наше объ личномъ „я“ должно будетъ совершенно изм®ниться, пройдя 
черезъ постепенное развите идей прошлыхъ сушествованій. 


ҮІ. 


Въ подробностяхъ на эту тему можно идти и дальше. Предполо- 
женя въ этомъ направленіи, конечно, не будутъ приняты тЬмъ, кто 
склоненъ вндЪть въ иаукЪ элементъ скорће разрушающій, чЪмъ при- 
миряющій. Этого рода мыслители забываютъ только, что потребность 
религіи есть нфчто гораздо болЪфе глубокое, чьмъ догматъ; что она 
переживаетъ всЪхъ боговъ и всЪ формы взроученй, и что она только 
расширяется, углубляется и крЪпнетъ параллельно съ интеллектуаль- 
нымъ развитіемъ. Что религія, какъ чистая доктрина въ конц концовъ 
прекратить свое существованіе, есть выводъ, къ которому приводитъ 
изученіе эволющи. ВмЪстЬ съ тъмъ, представляется совершенно не- 
допустимымъ, чтобы могла когда-либо вымереть въ людяхъ религія, 
какъ настроеніе, или даже какъ вра въ невЪдомое могущество, пред- 
ставляемое себъ высшимъ разумомъ или созвЪздіемъ — безразлично. 
Наука возстаетъ единственно противъ невЪрныхъ истолкованій фено- 
меновъ: она превозноситъ космическія тайны, доказывая, что каждая, 
хоть на минуту, намъ представляется безконечно удивительной и не- 
понятной. Несомнфнной тенденціей науки является обезцфниване вЪро- 
ваній и возвеличеніе космическихъ явленій; и тенденція эта оправды- 
ваетъ предположеніе, что будущія измънеиія западныхъ религіозныхъ 
идей будуть совершенно непохожи на измънеиія, происходившія въ 
прошломъ; что западное представленіе о личномъ „я“ соприкоснется 
близко съ представленіемъ восточнымъ, и что современныя бъдныя 
метафизическія понятія о личности и индивидуальности, акъ само- 
стоятельныхъ величинахъ, будутъ ниспровергнуты. Распространяющееся 
въ массЪ представленіе о явленіяхъь наслЬдственности въ той форм, 


какъ ихь объясняетъ наука, указываетъ путь, которымъ нЪкоторыя 
хотя бы изъ этихь измфней будуть достигнуты. Въ предстоящемъ 
спорЪ по великому вопросу психологической эволюціи, здравый смыслъ 
послфдуеть за наукой по всему пути послфдняго сопротивленія; 
и путемь этимъ будетъ, несомнЪнно, изучене насльдственности, 
потоиу что подлежащія изслфдованю явленія, хотя по существу сво- 
ему и непостижимыя, не чужды обыденному опыту и сами по себЪ 
даютъ частичные отвфты на безчисленныя старыя загадки. Такимъ обра- 
зомъ совершенно возможнымъ является представнть себф грядущую 
форму западной религін, поддержанной всей силой могущества сиите- 
тической философіи; форму, отличающуюся отъ буддизма главнымъ обра- 
зомъ большей точностью представленій, признающей душу, какъ слож- 
ную субстанцію, н выдвигающую новый духовный законъ, родственный 
догмату кармы. 

Одно замфчане, по поводу изложенной идеи, представится, по- 
жалуй, само собой инымъ умамъ: измЪненіе въ вЪрованіяхъ, подобиое 
предсказываемому, означало бы внезапное порабощеніе, перерожденіе 
чувства въ пользу идеи. Гербертъ Спенсеръ говоритъ между тъмъ, что 
„свЪтъ управляется не идеями, но чувствомъ, которому идеи служатъ 
только проводниками“. Какое же представленіе о перемфнЪ, подобно 
изложенной, могло бы быть примиримо съ обычнымъ понятіемъ о суще- 
ствующемъ на западъ религіозномъ чувствЪ и силь религіознаго на- 
строенія. 

Трудно было бы отвЪтить на этотъ вопросъ удовлетворительно, 
если бы идея прошлой жизни и понятіе о душЪ, какъ „множествен- 
номъ*, была дъйствительно въ такомъ противорчіи съ религіознымъ 
чувствомъ на западъ. Но неужели въ самомъ дЪлЬ они такъ ужъ 
враждебны другъ другу? Идея прошлой жизни иЪтъ, разумфется: запад- 
ный умъ уже приготовленъ къ ней. Правда, что представленіе о душЪ, 
какъ о сложномъ „нЬчто“, предназначенномъ лишь къ разложенію на 
составныя части, можетъ казаться нЪсколько привлекательн%е матеріа- 
листической идеи полнаго уничтожения, тъмъ, по крайней мЪрЪ, которые 
неспособны еще освободиться отъ старыхъ привычныхъ формъ мысли. 
Безпристрастное размышлене показываетъ, однако, что н®тъ дЪйстви- 
тельной причины бояться разложенія нашего „я“. Въ иастоящее время, 
хотя н безсознательно, христіане, заодно съ буддистами, именио объ 
этомъ распаденіи и молятся безпрестанно. Кто изъ иасъ не желалъ 
часто избавиться отъ худшихъ сторонъ своей природы, отъ злыхъ, не- 
справедливыхъ побужденій, отъ желанія сдЪлать или сказать что-нибудь 
дурное, отъ всего этого низшаго наслЪдія, распространяющаго свою 
власть и на лучшихъ людей и тяготъющаго надъ наиболЬе утонченнымн 
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стремленіями. То, съ чмъ мы такъ серьезно хотимъ разстаться, желая 
ему уничтоженія, смерти, не есть, конечно, та лучшая часть нашего 
психологическаго наслЬдія, нашего настоящаго „я“, которая, по свой- 
ствамъ своимъ, способна содЪйствовать осуществленію въ жизни благо- 
родныхъ идеаловъ. Разложенія нашего „я“ не только не слфдуетъ намъ 
бояться, но всЪ усилія наши, напротивъ, должны быть направлены къ 
нему. Новая философя не можетъ запретить намъ надфяться на то, 
что лучше элементы души нашей воспарятъ, ища все высшихъ сліяній, 
сочетанія все съ болЪе и болЪе возвышенными комбинаціями, вплоть до 
послЪдняго откровенія, когда, сквозь безконечныя видфня, сквозь раз- 
ложивийяся „я“, предстанетъ намъ единая абсолютная истина *). 

Зная въ настоящее время, что даже самые такъ иазываемые 
„элементы“ развиваются дальше, мы никакихъ доказательствъ не имћемъ 
къ тому, чтобы что бы то ни было въ мірЪ умирало окончательно. То, 
что мы существуемъ, намъ порукой за то, что мы были и будемъ. Мы 
пережили безчисленныя зволюціи, безчисленные міры. Мы знаемъ, что 
во вселенной все совершается по закону. Не случай рЪшаетъ составъ 
планетъ и температуру солнца; не случай опредъляетъ элементы гра- 
нита и базальта или способность размноженія растеній и животныхъ. 
Поскольку разумъ можетъ рискнуть на основанное на аналогіи заклю- 
ченіе, космическая исторя всякой окончательной единицы, психологи- 
ческой или физической все равно, опредълена также вЪрно и точно, 
какъ буддистская доктрина кармы. 


УП. 


Вліяніе науки является не единственннымъ факторомъ въ измЪ- 
неніи религіозныхъ врованій запада; восточная философія приходитъ 
на помощь ей. Санскритскія и китайскія изслЬдованія, неутомимая ра- 
бота филологовъ на всемъ западЪ, быстро знакомятъ Европу и Америку 


*) Указанное въ первомъ нашемъ примћчанін отвЬчаетъ на кажущееся проти- 
ворЬчіе между понятіемъ о „множественности” чеповЪческой душн и религіознымъ 
представленіемъ Запада. ТЬ ннзшя спужебныя силы душн, которыя уннчтожаются, 
соотвфтствуютъ „тћлу душевному“ Ап. Павпа. Онъ дълаетъ ясныя различія между 
временной личностью („тЪло душевное“), подлежащей уннчтоженію, н безсмертной 


идивноуальностью („тъло духовное"), наслвдующей жизнь вЪчную. Все эгоистиче- 
ское. самоутверждающееся въ ущербъ другнмъ жнзнямъ, вся самость чеповЪка и 
составпяютъ тЪ стороны души, противъ уничтоженя которыхъ ни одно религіозное 
чувство, постоиное этого имени, не будетъ протестовать; оно будетъ стремиться къ 


сохранению лишь высшаго начала душн, которое и по ученіямъ Востока сохраняется; 
спфшаазтельно, разлнчіе Востока н Запада лежитъ не въ корнЪ, а въ дальньйшемъ 
енів о чеповЪческой душ. 
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съ великими формами восточной мысли; буддизмъ съ интересомъ 
изучается вездЪ на западЪ; и результаты этого изученія съ каждымъ 
годомъ обрисовываются все ярче въ видЪ духовныхъ проявленій выс- 
шей культуры. Философскія школы не подвергаются больше открытымъ 
нападкамъ современной литературы. Доказательства тому, что воз- 
вращеніе къ проблемЪ личнаго „я“ напрашивается насильно западному 
уму, находятся не только въ современной серьезной прозЪф, но даже 
въ поэзіи и въ романЪ. Идеи, немыслимыя въ прошломъ поколЪн!и 
еще, измвняютъ привычныя формы мысли, разрушаютъ вкусы и разви- 
вають боле высокія чувствованія. Творческое искусство, освященное 
широкимъ вдохновеньемъ, передаетъ совершенно новыя, утонченныя ощу- 
щенія, оживляется неизвЪстнымъ до сихъ поръ паеосомъ, характеризуется 
нзумительнымъ углубленіемъ внутренней силы, и источникъ всЪхЪ этихъ 
обогащающихъ литературу элементовъ кроется опять таки въ проби- 
вающей себЪ путь идеф прошлой жизни. Вымышленные образы намъ 
подсказываютъ мысль, что мы уже жили гдЬ то, что мы когда то уже 
полусознательно мыслили; что новая вћра намъ нужна для того, чтобы 
связать прошедшее съ будущимъ на фонъ настоящаго, и такимъ обра- 
зомъ завершить нашъ душевный міръ въ какой-нибудь высшей сфер№. 
Твердое убъжденіе въ томъ, что наше „я“ множественно, какимъ бы 
парадоксальнымъ утвержденіе это ни казалось сначала, есть безусловно 
необходимый первый шагъ къ другой болфе широкой увЪренности въ 
томъ, что это многое въ сущности составляетъ одно, что жизнь есть 
единство, что ничего конечнаго нЪтъ въ ней и все— безкоиечио. Пока 
слЬпое упорство, воображающее наше „я“ самостоятельной единицей, 
не будетъ сломлено, пока это ощущене „себя“ не будетъ измфнено въ 
корнЪ, познаніе нашего „я“, какъ безконечнаго, какъ составного все- 
пенной, не можетъ быть никогда достигнуто. Безъ сомифня, простая 
внутренняя увЪренность въ томъ, что мы существовали въ прошломъ, 
должна развиться много раньше умственнаго убЪжденія въ томъ, что 
наше „я“, какъ таковое, есть только самообманъ. Сложная природа 
нашего „я“ должна быть признана, несмотря на окружающую его тайну. 
Наука принимаетъ положен!е предположительнаго пснхологическаго 
единства въ такой же степени, какъ и утвержденіе столь же пред- 
положительнаго единства физіологическаго, но каждая установлен- 
ная ею сущность, вопреки могуществу математическихъ выводовъ, какъ 
бы разлагается вмЪстЪ на невидимые элементы. Химикъ, для полученія 
извЪстнаго состава, долженъ вообразить себф окончательный атомъ, 
результатъ; но дъйствительность, силу которой символизируетъ вообра- 
жаемый атомъ, можетъ оказаться и заблужденіемъ, пустотой, ничЪмъ, 
какъ и въ буддистскомъ представленіи. „Форма есть ничто, и ничто 
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есть форма. Форма есть призракъ и призракъ есть форма. Воспріятіе 
н представленіе, имя и знане—все ничто“. Для буддизма и для науки 
равио вселенная, въ концЪ концовъ, является обширной фантасмагоріей, 
ничьмъ инымъ, какъ игрой неизвЪстныхъ и неизмфримыхъ силъ. Буд- 
дизмъ тЬмъ не менЪе отвЪчаетъ по своему на вопросы „откуда“ и „куда“ 
и предсказываетъ, въ каждомъ большомъ циклЪ эволюцій, періодъ 
духовнаго просвЪтлЬнія, впродолжеше котораго память прошлыхъ рожде- 
ній возвращается и будущее мгновенно и ярко открывается познаню, 
вплоть до найвысшихъ небесныхъ сферъ. ЗдЪсь наука нъмћетъ. Но 
молчаніе ея—есть молчаніе гностической Сигеи— дочери смерти и 
матери духа. 

Съ полнаго согласія науки за то мы можемъ вЪрить, что изуми- 
тельныя откровенія ждутъ еще насъ. Въ послЪднее время новыя ощу- 
щенія и силы проявляются и развиваются понемногу—растетъ понима- 
не музыки, математическія науки дЪлаютъ громадные шаги впередъ. 
Основательно можно предположить, что еще болфе высокія способности 
скажутся н разовьются въ нашихъ потомкахъ. Съ другой стороны до- 
знано, что нЬкоторыя способмости, внЪ всякаго сомнфыя наслфдствен- 
ныя, развиваются только въ зрЬломъ возрастЪ и что, въ среднемъ, 
жизнь человЪческаго рода удлиняется. При фактЪ возрастающаго долго- 
льтя съ развитіемъ и увеличеніемъ будущаго человЬческаго мозга, 
возможными станутъ силы и проявленія, нисколько не менфе удиви- 
тельныя, чфмъ способность воспоминанія о прошлыхъ рожденіяхъ. Едва 
ли можетъ что-либо превзойти грезы буддизма, такъ смћло затраги- 
вающія безконечное; но кто рЬшится утверждать съ увренностью, что 
никогда не суждено имъ осуществиться. 


Пер. Е. Миличъ. 
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Письма КЪ ЧИТЯТЕЛЯМЪ, 


ЧеловЪческій умъ полонъ предразсудковъ. Люди слишкомъ , 
заняты внфшними дЪлами, чтобы остановиться въ молчаніи, пога- 
сить на минуту свои тревожныя вибраціи и вглядВться въ глу- 
бину пестраго потока жизни. А между тъмъ, если бы они это 
сдБлали, не мало ходячихъ мнЪній замЪнилось бы новыми, мно- 
гія „общепризнанныя истины“ оказались бы предразсудками и 
иного такого, что считается „бредомъ идеалистовъ“, оказалось бы 
глубокой истиной. 

Одинъ изъ ходячихъ предразсудковъ: „жестокая“ „бездуш- 
ная“ природа... И что „ей дЪла нътъ до страданій“, что она „без- 
пощадно разрушаетъ и безстрастно творитъ“, словно природа су- 
ществуетъ сама по себЪ, а мы —вн%Ъ ея. 

Вс эти ходячія мысли сложились благодаря тому же грЪху 
обособленія, который искажаетъ въ нашемъ сознаніи всякую 
истину. Мы отрываемъ себя отъ цЪлаго, отрфзаемъ всЪ безчислен- 
ныя нити, которыя связываютъ насъ съ остальнымъ живымъ 
міромъ, и, нарушивъ такимъ образомъ въ самомъ началь нашего 
анализа главный законъ жизни, начинаемъ дЪлать наши самоувЪ- 
ренные выводы. Столько же логики было бы въ разсужденіяхъ 
кровяного шарика, если бы онъ, выскочивъ изъ вашего т$ла, 
сталь утверждать, что вы необыкновенно жестоки. Онъ дЪлалъ 
бы выводы изъ нфсколькихъ наблюденій, собранныхъ въ крошеч- 
ной сферЪ, непосредственно его окружающей; чтобы подойти къ 
истинному смыслу своей жизни и врно понять ея явленія, ему 
нужно бы охватить жизнь всего вашего организма и затъмъ уже 
опредфлить свою роль въ круговорот совершаемыхъ въ немъ 
процессовъ. Наши ходячя представленя о человЪческой и м!ро- 
вой жизни ушли не далеко отъ представления кровяного шарика: 
мы схватываемъ видимость безъ ея содержаня, опредляемъ по- 
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слЬдс̧твіе, не узнавъ его причины, выхватываемъ одно звено изъ 
цЪлой цёпи явленій и воображаемъ, что наши выводы могутъ 
быть вфрны. Это—смЬлость, если хотите, но такая смЬлость 
уменьшается пропорціонально съ расширеніемъ внутреннихъ го- 
ризонтовъ. 

Одно изъ великихъ свойствъ теософін въ томъ и. состоить, 
что она помогаетъ намъ расширять наши внутренніе горизонты. 
Пріобщившійся къ ея мудрости не будетъ уже считать природу 
„бездушной“, „жестокой“, какимъ то Молохомъ, приносящимъ 
своихъ дфтей въ жертву безцльному механическому творчеству. 
Онъ увидитъ въ ней единый живой организмъ, въ которомъ всЪ 
процессы взаимно связаны между собой, и всЪ ведуть къ одной 
общей великой цЪли, временно закрытой отъ насъ и лишь въ 
рЪдкія минуты вдохновенія молніеносно озаряющей наиболЪе чут- 
кихъ изъ насъ,—организмъ, одушевленный единой жизнью Бога, 
въ которой всЪ мы принимаемъ болфе нли менЉе дфятельное уча- 
спе. Это воззрЪніе не только шире и жизненнфе ходячаго воз- 
зрЪнія, но оно н несравненно разумне. Возьмемъ другое ходя- 
чее выраженіе: „жизнь есть борьба за существован!е“, „пережи- 
ваетъ лишь сильный, свирЬпый, пожирающій другихъ“... Наша 
мысль такъ закрнсталлизовалась въ этомъ предразсудкЪ, что мы 
даже не умЪемъ думать въ другомъ направленіи, мы не умћЉемъ 
наблюдать боле тонкихъ явленій иного порядка, которыя опро- 
кидываютъ привычную для насъ формулу. Помню, какъ нЪсколько 
лЪтъ тому назадъ профессоръ-почвовъдъ, если не ошибаюсь До- 
кучаевъ, произвелъ ошеломляющее впечатлЪніе на свою аудиторію, 
начавъ свою лекцію о почвЪ съ того, что вся ея жизнь основана 
на закон%... не „борьбы за существованіе“, а на закон... любви! 
Все въ природ живетъ благодаря взаимопомощи, все взаимно 
поддерживается и питается, одно подготовляеть условія для су- 
ществованія другого, это другое-—въ свою очередь—жертвуетъ 
собой, чтобы сдЪлать возможнымъ жизнь для новаго ряда орга- 
низмовъ... Возьмите кучу навоза. Бактеорологъ знаетъ, какая ки- 
пучая и сложная жизнь происходитъ въ этой куч, какъ въ ней 
зарождается одинъ видъ бактерій, все назначеніе которыхъ въ 
томъ, чтобы прнготовнть благопріятныя условія для существова- 
нія другого вида, а у этого другого вида, въ свою очередь, д%- 
ятельность направлена на то, чтобы подготовить почву для успъш- 
наго произрастанія хлЪбныхъ растеній. 

Если смотрЪть на природу съ этой точкн зрЪнія, проник- 
нувъ въ глубокую связь, существующую между нашими, только 


съ виду отдфльными тЪлами и великимъ тфломъ природы, мно- 
гое раскроется передъ нами новаго и чудеснаго. 

Я пишу это письмо въ разгар л%та, когда всЪ, для кого 
это возможно, перекочевали поближе къ лЬсамъ и лугамъ. Дачи, 
усадьбы, курорты, все наполнилось людьми, стремящимися отдох- 
нуть, набраться новыхъ силъ или полечиться. Ихъ тянеть сопри- 
коснуться на простор съ космическими силами природы, напи- 
тать свое захирвшее въ большихъ городахъ тВло лучами солнца, 
свЪжими дуновеньями чистаго воздуха, здоровыми излученьями 
травъ и лфсовъ. Новая наука, названная „б1ометр!я“, изслЪдующая 
хороше и дурные, здоровые и больные магнетическе токи, ко- 
торые излучаются человфческимъ организмомъ, иначе его ауру 
здоровья, должна открыть новую эпоху въ области гигіены и вра- 
чебнаго искусства. р 

До сихъ поръ европейская медицина шла ощупью: въ ея 
распоряжен1и были лишь самые грубые показатели нарушеннаго 
здоровья, вродЪ бЪлаго языка, горячей кожи, неправильныхъ пе- 
ребоевъ сердца и т. д.; но лишь только дЪло касалось болЪе тон- 
кихъ явленій нервной системы и всъхъ разстройствъ, которыя 
зависятъ отъ ослабленя невидимой работы жизне-силы человЪка, 
его „праны“, медицина становилась втупикъ. А между тЪмъ, есть 
много указаній на то, что въ древности лечебные методы были 
несравненно тоньше, что они дъйствовали непосредственно на 
укрЪпленіе и регулироване жизне-силы человфка, которая для 
ясновидящаго выражается совершенно опредЪленно въ „аурЪ здо- 
ровья“: у нормальнаго человЪка ея излученія идутъ подъ пря- 
мымъ угломъ относительно поверхности тла, у больного—они 
поникаютъ, и это въ полной зависимости отъ степени обмЪна ме- 
жду космической, отъ солнца идущей жизне-силой, и человЪче- 
скимъ организмомъ, расцвътающимъ, когда обмънъ этотъ энерги- 
ченъ, и поникающимъ, когда онъ происходитъ вяло и слабо. Когда 
наше врачебное искусство узнаетъ это, пока еще „оккультное“ 
воздЪйствіе космическихъ излученій солнца, воды, воздуха и земли 
на организмъ человфка, произойдетъ такой переворотъ въ педа- 
гогической и общественной гнгіенЪ, который заставитъ измЪнить 
весь нашъ искусственный строй жизни и вызоветъ потребность 
разселиться изъ большихъ городовъ въ небольшіе поселки, окру- 
женные здоровыми излученіями травъ и лфсовъ. Правда, объ этомъ 
воздЪйствіи нЪкоторые врачи уже начали догадываться, уже воз- 
ннкаютъ такъ называемые М№аѓџгһеапѕќаіќер (леченіе природой), 
вродь Кнейповской, или лечебницы Ламана около Дрездена. Но 


все это частичныя попытки, плохо обоснованныя, и убъдительныя 
только для того, кто на себЪ испыталъ магическое вліяніе косми- 
ческихъ силъ. Съ одной изъ такихъ „лечебницъ природою“, рас- 
прямляющихъ поникшую „ауру“ человЪка и обогащающихъ его 
„прану“, мнЪ хочется познакомить моихъ читателей и разсказать, 
какъ интересно она возникла. ДЪло пронсходило приблизительно 
въ 30-хъ годахъ прошлаго столътія въ одной изъ славянскихъ 
провинцій Австріи, въ южныхъ Альпахъ, въ очаровательномъ мЪ- 
стечкЪ, гдВ среди гориыхъ травъ звенятъ кристальные ручьи, гдъ 
голубое какъ бирюза и прозрачное какъ стекло озеро отражаетъ 
облака и зв$зды юга, гдВ солнечные закаты представляютъ цЪ- 
лую симфонію чудныхъ красокъ отъ нЪжно-розовой трепетной 
игры до пламенно-алВющихъ сноповъ свфта, которыми заходящее 
свЪтило зажигаетъ бфлизну снфговыхъ вершинъ. Среди этой кра- 
соты росъ мальчикъ, нужно думать что на полной свобод%, иначе 
ему не удалось бы сдЪлать свое открытіе. Взбираясь какъ дикая 
коза по горамъ, мальчнкъ любилъ открывать новые уголки и, 
когда утомлялся, любилъ ложиться на открытой полянкЪ подъ 
горячіе лучи солнца вблизи отъ журчащаго ручья. Полежавъ такъ 
на припекЪ, обливаясь потомъ и насквозь прогрЪтый солнцемъ, 
онъ затЬмъ бросался въ ручей, снльно растиралъ свое разгоря- 
ченное тло, быстро остывавшее въ холодной водЪ, и затЬмъ, 
босикомъ, съ обнаженной головой, шелъ далЪфе по горнымъ тро- 
пинкамъ разыскивать новые уголки. ПродЪлавъ много такихъ сол- 
нечныхъ ваннъ и водяныхъ массажей, мальчикъ почувствовалъ 
такой необычайный приливъ жизненныхъ силъ, что сообщилъ объ 
этомъ своимъ товарищамъ, которые подъ его руководствомъ на- 
чали также поджариваться на солнцф и растнраться въ ручьЪ. 
Черезъ много лЪтъ эти дЪтскіе опыты вызвали у выросшаго Ри- 
кли рьшеше основать „природо-лечебницу“ въ ВельдесЪ *), гдЪ 
на берегу хрустальнаго горнаго озера выстроился небольшой по- 
селокъ изъ деревянныхъ домиковъ съ тремя стЪнами и покатой 
крышей; передней стЪны нЪтъ совсфыъ, что даетъ возможность 
больнымъ не только днемъ, но и ночью купаться въ волнахъ бар- 
хатнаго горнаго воздуха. Когда я узналъ—это было лЪтъ семь 
назадъ—старика Рикли, теперь уже умершаго, и слушалъ его раз- 
сказы о томъ, какъ еще въ дЪтствЪ у него возникъ весь его ле- 
чебный планъ, онъ былъ уже 80-лЪтній старикъ, но крЪпкій какъ 


*) Вельдесъ находится въ 2-хъ часахь Ъзды по жел. дорогЪ отъ Любляны 
по-иъмецки Лайбахъ, главный городъ австрійской провинціи Краина. 
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сталь и бодрый какъ юноша; когда, бывало, встрЪтишь его въ 
горахъ съ длинной альпійской палкой, необыкновенио высокаго и 
сухого, почернЪвшаго отъ солнца и вЪтра, съ свободно развфва- 
ющимися сЪдыми волосами, съ жилистыми до колфнъ обнажен- 
ными ногами, невольно вспоминался горный духъ. Девизомъ его 
лечения природой были слЬдующія три строки *): Да врачуетъ 
тебя свзтъ. Да очиститъ тебя вода. Да укръпитъ тебя воздухъ. 
Вся система его леченія буквальное подраЖаніе его дЪтскимъ под- 
жариваніямъ на солнцф и купаньямъ въ ручьяхъ: утромъ больные 
въ течене 2—3 часовъ берутъ воздушныя ванны въ огорожен- 
номъ парк, гуляя, дЪлая гимнастику, играя въ разныя игры по- 
чте безъ всякой одежды; среди дня ихъ укладываютъ на пока- 
тую крышу, при чемъ только одна голова остается въ тни, а 
все обнаженное тло предоставляется достаточно жгучимъ прико- 
свовеніямъ солнечиыхъ лучей; затЬмъ, на томъ же припек%, раз- 
горяченное тБло заворачиваютъ въ байковое одћяло и начинается 
сильнБАшее потфн!е; послЪ этого—энергичный массажъ всего тзла 
въ прохладной ваннЪ, обливанье свЪжей водой, и паціентъ отпра- 
вляется босикомъ съ обнаженной головой „побЪгать“ по горнымъ 
тропинкамъ. Надо признаться, что режимъ довольно жестокій для 
малокровныхъ горожанъ, и если прибавить къ этому строго веге- 
таріанскую діэту съ преобладаніемъ фруктовъ, то можио себ 
представить, какому сильному обновленію подвергается весь орга- 
низмъ, какъ онъ насквозь пронизывается космическими вибра- 
ціями солнца, земли, воды и воздуха! Забавно было смотрЪть на 
восхищенное изумленіе какого нибудь пожилого профессора или 
переутомленнаго чиновника, которые послЪ четырехъ нед%ль та- 
кого режима разсказывали про свои ощущенія, про потребность 
ръзвитъся въ огороженномъ эдем, гдЪ старички взапуски съ 
юношами играютъ въ футболъ и участвують въ бЪгахъ и раз- 
личныхъ состязаніяхъ! Имъ самимъ казалось чудомъ, что привыч- 
ное раздражительное и угрюмое настроеніе преобразилось въ 
жизнерадостное, успокоенное и бодрое. А между тЬмъ иначе и 
быть не могло: вибраціи свЪта, возд уха и земли, въ которыхъ 
свободно купается обнаженное тЪло, развиваютъ въ немъ сильные 
гармоническе токи, обогащенная прана усиливаетъ обмЪнъ ве- 
ществъ н весь физический аппаратъ человЪка дЪлается болЪе со- 
вершеннымъ проводникомъ оздоравливающихъ космическихъ 
вліяній. Трудно себЪ и представить до какого вырожденія дошло 


*) Говорю на память; возможно, что мои слова передаютъ девизъ не вполнЪ 
точно. Рикли написалъ двЪ книги о своемъ методЪ леченія. 
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бы населеше большихъ городовъ, если бы оно—отъ времени до 
времени — не обновляло своихъ увядающихъ организмовъ въ силь- 
ныхъ, свЪжихъ и чистыхъ вибраціяхъ природы! 

Особенно это необходимо для нашихъ русскихъ дЪтей и юно- 
шей, въ школьной жизни которыхъ отсутствуютъ игры на воз- 
дух, поддерживающія здоровье болфе счастливыхъ дфтей на За- 
падЊ. А если къ этому прибавить тяжелыя нравственныя условія, 
въ которыхъ столько ‘лЪтъ страдаетъ Россія, значеніе такого обно- 
вленія среди природы является въ буквальномъ смыслЬ спасе- 
ніемъ отъ нервной расшатанности и утери равновЪсія, отъ нрав- 
ственной грубости и раздражительности, которыя такъ ростутъ 
у нашихъ дЪтей. Придетъ время, когда общественное сознан!едло- 
ставитъ во главЪ своихъ нравственныхъ обязательствъ воспнтаніе 
дЪтей среди здоровыхъ вибрацій природы; но это—-впереди, а те- 
перь только еще занимается сознаніе относительно важности этихъ 
тонкихъ, невидимыхъ вещей. О „скопленін психо-физическихъ 
эманацій“ начинаютъ уже заговаривать на страницахъ академиче- 
скаго медицинскаго журнала. Эманацін эти—фактъ природы. Но 
мало еще признать фактъ, необходимо прослЪдить его источникъ, 
понять его значеніе въ экономіи природы и разумно использовать 
его, если онъ полезенъ, и устранить —если онъ окажется вред- 
нымъ. Если бы только врачи, педагоги и общественные д%Ъятели, 
вс, кто двигаетъ жизнь впередъ, поняли, что „эманаціи при- 
роды“ хороши и цфлебны только потому, что душа природы не 
нарушаетъ божественныхъ законовъ, что только оттого ея свЪ- 
жія, могучія дуновенія дЪйствуютъ на насъ съ такой животворя- 
щей силой! Если бы врачи и педагоги ясно сознали, до чего без- 
полезны всф лекарства и внЪшнія правила, пока люди будутъ счи- 
тать въ порядкЪ вещей постоянное нарушеніе божественнаго за- 
кона единства и любви во всЪхъ областяхъ своей сложной обще- 
ственной жизни. И лишь тогда, когда этоть законъ будетъ при- 
знанъ руководящимъ для истинно-человфческаго существованія, 
займется заря новой общественности, построенной не на борьбЪ 
и насиліи, а на взаимопомощи и любви. 


Дрүгъ читателя. 


ОтдЬлъ дуковныкъ исканій. 


Октава. 


Теософя насъ учитъ, что въ человЪчествЪ постоянно раскры- 
ваются новыя начала. Въ немъ уже появились Кама и Манасъ (чувство 
и интеллектъ). Въ немъ должно пробудиться теперь новое, духовное 
начало (Будхи), которое повидимому должно слЪдовать за расцвЪтомъ 
Манаса. Но какъ объяснить, что въ нфкоторыхъ людяхъ съ слабо раз- 
витымъ интеллектомъ уже пробуждается духовность? Выдающеся по 
духовности люди могутъ отличаться очень небольшой умственной жизнію. 
Особенно ярко это выражается въ нашей русской жизни. Духовныя 
теченія больщой глубины захватываютъ сплошь и рядомъ людей мало- 
грамотныхъ, малоподготовленныхъ къ отвлеченнымъ вопросамъ, если 
судить по видимостямъ,—напримЪръ, наши сектанты; среди нащихъ под- 
вижниковъ встрћчаются лица почти безъ взякаго образованія, что не 
мфщаетъ имъ часто проявлять необыкновенную мудрость и изрекать 
философскія сужденія поразительной глубины. Объясненіе можетъ быть 
двоякое: или человЪкъ въ предыдущей жизни достаточно развилъ свой 
Манасъ и теперь главнымъ образомъ работаетъ надъ духовностью; Ма- 
насъ играетъ незначительную роль въ данномъ воплощеніи, потому 
что его заслоняетъ новое, болЪфе важное начало. Или: надо думать, 
что въ нЪкоторыхъ случаяхъ эволющя какъ будто допускаетъ н%Ъкото- 
рые скачки *). ЧеловЪкъ, благодаря необыкновенной самоотверженности, 
можетъ быть благодаря безумной жажды Бога, перескакиваетъ ступень— 
Манасъ и сразу развиваетъ духовность. Поднявщись на высшую сту- 


*) Скачковъ въ эволюціи нътъ, ио одно начало можетъ болће раскрыться, ие- 


желн остальныя. 
Прим, ред. 
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пень, онъ позже легко дополняетъ интеллектуальный пробфлъ и такимъ 
образомъ какъ бы постоянно опережаеть самъ себя. Такое явлеше 
особенно бросается въ глаза въ молодыхъ расахъ, нетронутыхь еще 
современиой культурой; въ славянской расЪ въ особенности, гд стрем- 
леніе къ подвигу и исканіе Бога такъ велико, гдЪ человЪкъ соединя- 
етъ въ себЪ такъ часто судьбу преступника съ мечтами героя, ангель- 
скую чистоту стремленій съ головокружительной глубиной паденія. 
Оиъ ходитъ какъ бы по краю пропасти и двЪ бездны его постоянно 
манятъ къ себ: Богъ и Сатана. 

Его исканіе такъ искренно, его усилія устоять противъ бездны 
сатанинской такъ велики, что въ страстномъ напряженіи подняться до 
неба, цо вершины, онъ можетъ быть минуетъ торную дорогу подъема 
и сразу очутится высоко на скалахъ, опять на краю бездны; онъ мо- 
жетъ скатиться внизъ, но пережитое на высотахъ онъ уже не забу- 
детъ. Можетъ быть нельзя безнаказанно скакать черезъ кручи и пре- 
небрегать мостами, перекинутыми черезъ горные потоки, но такова 
русская натура; ей легче сражаться съ бурей и грозовыми тучами, 
чфмъ съ сфрыми буднями долииы. И если она должна будетъ запла- 
тить за свою дерзость, то можетъ быть она все-таки что-нибудь и 
пробрфла въ борьбЪ съ стихіей. Не даромъ пройдутъ ея титаническія 
исканія во мглЬ духовной ночи. 

Все въ мір начинаетъ говорить со мною языкомъ Теософіи: на 
землЬ чудится огромное значене разверзшейся бездны; на небЪ; звЪзды 
говорятъ огненнымъ, символическимъ языкомъ... Семь цвфтовъ... Семь 
звуковъ... Семь началъ... Должна быть гамма цвЪтовъ и гамма началъ, 
какъ и гамма звуковъ... 

Въ октав началъ первой иотой не будетъ ли пламенное начало 
страстей (Кама), второй— огненное жизненное начало, третьей —золо- 
тое духовное, четвертой —земное изумрудное, пятой —-небесиое лазу- 
ревое, шестой-—умное, сафирная зыбь океана, седьмой —аметистовое, 
переходное къ слфдующей октав%... 

Изумрудъ долженъ сперва обратиться въ сафиръ, а потомъ въ 
золотой камень. Но иногда бываетъ, что подъ яркимъ золотымъ лучемъ 
изумрудъ обращается въ алмазъ. Тогда позже изъ алмаза высЪкаютъ 


сафиръ. 
Уранъ. 


Лечебиый магнеткзмъ. Психологическое издательство Ванъ-Тайль- 
Данэльсъ. Спб., Невскій 28. Ц. 5 р. 

Тощая брошюра въ 76 стр. средняго формата содержитъ въ себЪ 
обрывки положительныхъ знаній, которые переплетены съ совЪтами 
упражняться въ Хата-Іога (развитіе дыханія и др.), о вредномъ вліяніи 
которыхъ уже неодноктратно упоминалось на стр. нашего журнала. 
Лица, пожелавшія изучить магнетизмъ по этой брошюркЪ, не только 
никого не вылечатъ, но разстроятъ свое собственное здоровье. Бро- 
саніе на книжный рынокъ подобнаго рода брошюръ, да еще по такой 
высокой цфнЪ (5 р. за 76 стр.), при легковЪріи публики, есть пріемъ 
боле, чьмъ нежелательный. Анонимный авторъ брошюры совершенно 
незнакомъ съ литературой вопроса. 

Лица, интересующіяся магнетизмомъ, найдутъ много цЪнныхъ 
указаній въ книгъ барона Юи Роќеї: „Мапие! де 1'Єџйіапі тас̧пей- 
ѕешг“, Райз, Ееіх Аісап, 6ёййеиг, 108, Вошеуага Ѕаіпі Сегтаіп, ргіх 
3 і. 50, и въ брошюръ Н. Оигуі11е: „І 'арріісайоп де 1'аітапі, Рагіѕ, 
Ьгаііе ди тадпёйзте, ргіх 1 їг. (40 коп.). 


Изданія единенія. Выпуски 1--Х. 


ВскорЪ послЪф русско-японской войны, въ Спб. возникло „Обще- 
ство Единеиія“, которое ставитъ себЪ цфлью „объединиться“ для вос- 
питанія подростающаго поколЪня въ духЪ „безкорыстнаго служенія“ 
ближнему, въ духЬ любви и уваженія къ Богу, къ людямъ, къ своимъ 
обязанностямъ, къ труду, къ простой жизни, къ природЪ,—при серьез- 
иомъ внимани къ индивидуальнымъ особенностямъ каждаго ребенка. 
Общество основано въ память философа-христіанина В. С. Соловьева 
и глубоко вЪритъ въ то, что „наука въ сущности идетъ рука объ 
руку съ религіей, и что настанетъ время, когда наука докажетъ всю 
истинность откровеня“ („Созидане и освобожденіе“, № 1, стр. 41). 
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За время своего существования Общество издало 10 маленьких» 
книжекъ, цфною отъ 20 к. до 50 к. каждая, и будетъ продолжать 
свою издательскую дЪятельность. Книжечки изданы хорошо, но блЬдны 
по помъщаемому въ нихъ матеріалу, содержатъ много повтореній иг 
перепечатокъ изъ сочиненій - В. С. Соловьева и изъ трудовъ Отцевъ 
Церкви. Наибольшій интересъ представляетъ выпускъ 1У: 1) „И будетъ 
едино стадо“, 2) „Духа не угашайте“. 3) „Пророчества не уничижайте“ 
(ЦЪна 40 коп.), въ которомъ авторъ, вышедшій изъ духовной среды, 
отмфчаетъ клерикализмъ современнаго духовенства и его антихристіан- 
скую вражду противъ интеллигенціи, которая, если и была противо- 
клерикальна, то никогда не была противоцерковна и въ трудные годы, 
пережитые Россіей, дЪлала то, что должно было дЪлать духовенство. 

Весь сборъ отъ изданій Общества идетъ на воспитаніе сиротъ 
воиновъ, убитыхъ на войн, а затЬмъ на воспитаніе вообще круглыхъ 
сиротъ. Желающе получить болЪе подробныя свЪдЪнія объ „ОбществЪ 
Единеня“ могутъ обращаться къ предсфдательниць Общества Евгеніи 
ИвановнЪ Арсеньевой, по адресу: Спб., Мойка 13, кв. 4. 


Сущность вЬры въ связи съ наукой. Катехизисъ для родителей и 
учителей. Оливеръ Лоджъ, ректоръ Бирмингамскаго университета. 
Издане В. Л. Богушевскаго. Спб. 1908 г. Цна 1 р. 25 к. 

Каждый, кто имфетъ болЉе или менфе прямое отнощене къ дЪ- 
тямъ, долженъ въ той или иной формЪ чувствовать всю трудность 
такого обученія ихъ началамъ вЪры, чтобы предохранить ихъ отъ 
приступовъ сомнній впослЪдствіи, когда они встрЪтятся съ результа- 
тами научнаго изслЪдованія. Оливеръ Лоджъ взялъ на себя трудъ 
„согласовать“ вру съ наукой и указываетъ въ своей книгЬ, какъ мы 
должны объяснять научно происхождеше человЪка, развитіе сознанія, 
сущность зла, значене грЬха, вЪчной жизни, царства небеснаго и т. д. 
ОтвЬты катехизиса не всегда точны, но разсужденія, на которыхъ они 
основаны, даютъ много цфннаго матеріала при руководствЪ развитіемъ 
ребенка. Книга Лоджа выдержала въ Англи 7 изданій, что свидЬтель- 
ствуетъ о крайней ея жизненности. По серьезности изложенія она не- 
доступна широкимъ массамъ и имфетъ въ виду только серьезнаго, 
вдумчиваго читателя. Переводъ сдЪланъ удовлетворительно. 


Соборный индивидуализмъ. Модестъ Гофманъ. Спб. 1907 г. Книж- 
ный магазинъ „Трудъ“. ЦЬна 65 к. 

ВсЪми силами своей молодой души авторъ возстаетъ противъ 
развитія индивидуальности, рЪзко обособленной, замкнутой въ себЪ. 
Эгоизмъ, доведенный до крайности, приводитъ къ обезличенію своего 
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„Я“, къ.потерЬ индивидуальности. Весь міръ есть „единое, проявляю- 
щееся во множественности“, и „Воистину всякій предъ всЪми за всЪхъ . 
и за все виноватъ“ (Достоевскій). Интересна параллель, которую авторъ 
проводить между Дюнибомъ и Христомъ. Въ культЬ Дюниса авторъ 
видить подготовку къ христіанству, къ переходу отъ обособленности 
личности къ соборному индивидуализму, т. е. къ отдачЪ себя за всЪхъ. 
Въ произведеніяхъ нашихъ поэтовъ-символистовъ (В. Ивановъ, Д. Ме- 
режковскій, В. Брюсовъ, З. Гиппіусъ, Э. Соллогубъ и др.) авторъ отм%- 
чаетъ кризисъ ихъ эгоистическаго индивидуализма и привЪтствуетъ 
икъ переходъ къ принципу соборности. Работа М. Гофмана, не смотря 
на нЪкоторые мелкіе недостатки, производить пріятное впечатлЬніе 
своимъ порывомъ къ идећ, къ чистому, свЪтлому облику Христа. 


К. Кудрявцевъ.. 


МЫСЛИ ЛЬВА ТОЛСТОГО. 

Есть только одно средство не бояться людей, не бояться смерти, 
не бояться зла, не бояться стихійныхъ силъ міра—это средство въ 
томъ, чтобы не бояться Бога, а любить Его. 

Живи въ БогЪ, живи съ Богомъ, сознавая @го въ себЪ, и не пы- 
тайся опредЪлять Его словомъ. 

Отрицать Бога значить отрицать себя, какъ духовное, разумное 
существо. 

Часто говорятъ: я не понимаю любви къ Богу. ВърнЪфе сказать: 
я не понимаю никакой любви безъ любви къ Богу. 

Если любить человфка, не любя въ немъ Бога, т. е. добро, то 
такою любовью готовишь себЪ разочароване и страданіе. 

Къ несомнЪнности знаня Бога я приведенъ вопросомъ: откуда я? 
Къ знанію дущи я приведенъ вопросомъ: что я такое? 

Кто такой я? Ноги—не я, руки--не я, голова—не я, чувство— 
не я. даже мысли—не я. Что же я? Я—я, моя душа. 

Самый строгій и послЪдовательный агностикъ, хочетъ онъ или 
не хочетъ этого, признаетъ Бога. Онъ не можетъ не признавать того, 
что есть законъ его жизни, —законъ, которому онъ можетъ подчиняться 
или отъ котораго можетъ уклоняться. Вотъ это-то признаніе высшаго, 
недоступнаго человЪку, но неизбЪжно сц Сгауощаго закона своей жизни 
и есть законъ Бога, 
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Вопросъ. Какъ объяснить ложныя пророчества (напримфръ Зоро- 
астра и нЪкоторыхъ еврейскихъ пророковъ)? 


ОтвЪтъ. Вопросъ поставленъ очень неясно. О какихъ ложныхъ 
пророчествахъ идетъ рЪчь? Сколько намъ извЪстно, ни у Зороастра, 
ни у еврейскихъ пророковъ таковыхъ не было, но часто пророчества 
носятъ характеръ символическй и понимать ихъ слфдуетъ не въ пря- 
момъ, а въ болЪе глубокомъ смыслЪ. 


Вопросъ. Какъ объяснить ложныя видЪнія 1езуитовъ? В%Ъдь Хри- 
стосъ, котораго они видятъ и съ которымъ бесЪдуютъ, очевидно не 
имЉетъ ничего общаго съ историческимъ Христомъ? 


Отвфть. Если человЪкъ малопедготовленный не разбирается въ 
явленіяхъ физическаго міра, то еще легче ему не разобраться въ томъ, 
что онъ видить и слышитъ въ сверхчувственныхъ мірахъ. Въ данномъ 
случаъ его шансы понять явленіе будуть пропорціональны его нрав- 
ственной чистотЪ и его оккультному опыту; при отсутствіи чистоты — 
опасность ошибиться весьма большая, такъ какъ оккультному легче 
подпасть подъ вліяніе дурныхъ силъ астральнаго міра. Іезуиты, несо- 
мнЪнно, обладаютъ знаніемъ нфкоторыхъ оккультныхъ тайнъ и многіе 
изъ нихъ психики и медіумы; неудивительно, что у нихъ могутъ быть 
видЬнія. Неочищенныя же страсти іезуитовъ, о чемъ явно показываетъ 
ихъ фанатизмъ, легко могутъ привести ихъ къ ложнымь видЪніямъ. 


Вопросъ. Прогрессируя и совершенствуясь, мы этимъ только при- 
ближаемся къ подобію Божію. Слфдовательно, Онъ идеалъ доброты и 
совершенства. Какъ же Добрый и Всемогущій не найдетъ способа 
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создать людей сразу совершенными, не подвергая ихъ такимъ мукамъ 
и не заставляя ихъ проходить черезъ такія адскія чистилища. 


ОтвЪть. Богъ есть, несомнЪнно, ндеалъ доброты и совершенства, 
но въ смыслЬ безконечно превышающемъ наше ограниченное понима- 
не. Намъ видны только частички, Ему видно цфлое, мы можемъ ‘уло- 
вить лишь отрывки процесса жизни, Ему видны начало и конецъ все- 
ленной. Но и въ земной жизни имЪется достаточно указаній на смыслъ 
тяжелыхъ испытаній, черезъ которыя проходитъ человфкъ. Если бы мы 
могли оградить своихъ дЪтей отъ всфхъ опытовъ, черезъ которые они 
прохолятъ въ раннемъ дЪтствЪ, отъ ушибовъ, паденій, легкихъ ожо- 
говъ, поръзовъ и т. д, то мы выростили бы пассивныхъ, безпомощ- 
ныхъ, неспособныхъ къ дЪфятельности людей. Опытъ необходимъ для 
пріобрЬтенія силы воли и активности, для развитія всЪхъ дремлющихъ 
въ человЪкЪ силъ; и намъ извъстно, что благоденствіе и радость вы- 
зываетъ стремленіе сохранить ихъ, пребывать въ нихъ, слЪдовательно, 
стоять на мъст; опытъ же болъзненный вызываетъ потребность из- 
мфнить вызвавшія его условія, слЪдовательно двигаться, развиваться, 
стремиться впередъ. 


Это—отвЬтъ, который мы находимъ въ нашихъ наблюденіяхъ 
жизни. Но есть другой отвЬтъ, который дается намъ высшей жизнью 
духа. Богъ могъ бы, несомнЪнно, создать’совершенное человЪчество, но 
это было бы пассивное человЪчество, не принимавшее участія въ со- 
зиданіи своихъ нравственныхъ, умственцыхъ и духовныхъ свойствъ, 
безъ духовной воли, неспособное къ творчеству; а мы имЬемъ осно- 
ваніе догадываться, что Богъ, давъ намъ свободу, слЪдовательно, и воз- 
можность паденія и грЪха, естественнымъ послЪдствіемъ чего является 
страданіе, уготовилъ намъ несравненно болће великое будущее’ стать 
самосознательными духовными центрами, способными къ творчеству. 


МЫСЛИ ЛЬВА ТОЛСТОГО. 


Необходимость признанія Бога чувствуется яснЪфе тогда, когда мы 
отказываемся отъ Него, забываемъ Его. 

Я прежде видЪлъ явленія жизни, не думая о томъ, откуда эти 
явленія и почему я вижу ихъ. И потомъ я понялъ, что все, что я 
вижу, происходитъ отъ свфта разумфня, и я такъ обрадовался, что 
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свелъ все къ одному, и совершенно удовлетворился признанемъ одного 
разумнія началомъ всего. Но потомъ я увидалъ, что разумЬніе есть 
свЪтъ, доходящій до меня черезъ какое то матовое стекло. СвЪтъ я 
вижу, но то, что даетъ этотъ свЬтъ, я не знаю, хотя и знаю, что оно 
есть. Это то, что есть источникъ свЪта, освЪщающаго меня, котораго 
я не зналъ, но про существованіе котораго я зналъ, и есть Богъ. 

Богь—это безконечное, всего, чего я сознаю себя частью. 

Если человЪкъ и не знаетъ, что онъ дышетъ воздухомъ, онъ 
знаетъ, что лишается чего-то, когда задыхается. То же и съ человЪ- 
комъ, лишившимся Бога, хотя онъ и не признаетъ Его. 

Помнить Бога-—великое дЪло. Не словами помнить его, но жить 
такъ, какъ будто Онъ слЪдитъ за каждымъ тЪмъ поступкомъ, осу- 
ждая Или одобряя. Русскіе крестьяне говорятъ: или ты Бога забылъ- 

Отгоняй отъ себя все то, что мЬщаетъ тебЪ чувствовать твою 
связь со всЬмъ живымъ. 

То, что даетъ жизнь, не только однородно, но и едино во всемъ. 

Мы внфшне отдфлены и внутренне связаны со всЪфми живыми су- 
ществами. . 

НЪкоторые изъ колебаній' духовнаго міра мы чувствуемь, нЪкото- 
рыя’ еще не дошли до насъ, но они идутъ, какъ идетъ свЪтъ отъ 
звзды, еще невидимой для нашего глаза. 

Не думай, чтобы могло быть благо отдьльнаго существа или, чтобы 
зло отдфльнаго существа не было бы зломъ всего міра и не отрази- 
лось бы на тебЪ. 

Истинное сострадане начинается только тогда, когда поставишь 
себя въ воображеніи на мЪстЪ страдающаго и испытываешь дЪйстви- 
тельное страданіе. 

Сознаніе единства нашего существа со всъмъ другимъ проявляется 
въ насъ любовью. 

Любовь есть расширеніе своей жизни. ЧЪмъ больше мы любимъ, 
тъмъ обширн%фе, полнће и радостнЪе становится жизнь. 

Покорность Богу даетъ свободу передъ людьми. 

Люди, отрицающіе свободу, подобны слЪпымъ, отрицающимъ цвЪта: 
они не знаютъ той области, въ которой люди свободны. 


Редакторъ-Издательница А. А. Каменская. 
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